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(ઇશ્નરનુ' ગ્મસ્તિત્વ અને લક્ષણ.) 

ઇશ્વરના અસ્તિત્વ વિષય કેહેવાની કંઈ જરૂર નથી. ખોધ 
મતવાળા મનુષ્ય વિના તેનો સ્વીકાર કરે છે, જગતૂનું અસ્તિ- 
ત્વજ તેનું અસ્તિત્વનું સ્પદ્ટ પ્રમાણ છે. જગતમાં સવે સુશું- 
ખલ્ષા જવામાં આવે છે, મવ કૌશલમય જણાય છે. એમા કંઇ 
પણુ અસંખંદ્ધ વિશૂખલ જવામાં આવતું નથી. અનિચ્છોત્પત્ર 
આકસ્મિક વ્યાપાર એક પણ જણાતો નથી. કેઇ વસ્તુ અમ- 
સતી સુજન કરી નથી, કેઈ નિયમ નિરર્થક ક્યા નથી. એક 
સત્યકામ મંગલ સંકલ્પ મહાન્‌ પુરૂષની ઇચ્છા, આ વિશ્વ સંસાર” 
માં દેદીપ્યમાન પ્રકાશ આપે છે. ઇશ્વરનું જ્ઞાન અને મંગલભાવ 
મનમાં ધારણુ ન કયાથી તેનું અસ્તિત્વ માત સ્વીકાર કરલું એ 
કેવલ ઇશ્વર શૂન્ય છે એમ બોલવા જેવું થાય છે. તેના અસ્તિત્વની 
સાથે સાથે તેનું જ્ઞાન અને મંગલભાવ પણુ આ જગતમાં સુવ્યકતૃ 
થઇ રહ્યું છે, સર્વ કૌશલમાં તેનું જ્ઞાન પ્રકાશિત થઈ રહ્યું છે; સવે 
ખનાવોમાં તેનું મંગલભાવ મુદ્રિત થઈ રહ્યું £. મનુષ્ય, પદ, 
પક્ષી, કીટ, પતગ સધળા મળીને તેનું જ્ઞાન તથા મંગલ અભિપ્રાય 
દશાવે છે, 'તે છે' એટ્છુંજ કહ્યાથી તેનાવિષે કંઈ કેહેવામાં આવતું 
નથી. તૅ છે, અને તે જ્ઞાનસ્વરૂપ તથા મંગલસ્વરૂપ છે. તે 
૧તથા મંગલભાવની ફીં સીમા છે ? ના, તેનું અનંતજ્ઞાન છે 
ઈશ્વરેનાછિ, જશતૂનું કારણ ઈશ્વર છે, પરંતુ તેને 
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જ્ઞાન નથી એવું કદિ થનાર, નથી. _જગતૂનું કારણુ જ્ઞાનવાનૂ પુક* 
ષ છે, પરંતુ તેનો મંગલભાવ નથી એ પણુ કેહવામાં આવહું નથી. 
તેને આ જગત્‌ સુજન કયું છે તે અમંગલને વાસ્તે હોય તો તે 
ઇશ્વર નથી, પણુ કોઈ ભીષણુ દૈત્ય અથવા અસુર આ વિશ્વનો 
રંચવાવાળા હોવે નેેઇએ. ઈશ્વર છે તેની સાથે સાથે આ ખે 
લક્ષણુ સ્પષ્ટ રીતે રહ્યા છે તે જ્ઞાનસ્વરૂષ અને મંગલસ્વર્‌પ છે. 
મનુષ્યની આકૃતિ અને તેનું જ્ઞાન તથા ધમ મનમાં ન લાવતા મનુ- 
ષ્યને મનમાં લાન્યાથી જેમ મતુષ્યનો ભાવ આપણા મનમાં આવતો 
નથી, તે પ્રમાણે ઇશ્વરતું જ્ઞાન અને તેતું મંગલભાવ ન નણ્યાથી 
ક સર નો અધ સમજાતો ક તેનું જ્ઞાન નથી, તો તે 
જડ છે, તેનું મંગલભાવ નથી તો તે નિષ્ઠુર અસુર તથા નિર્દય 
ર્ય છે, સથળી ી સુધિ ની મક્રિયાજ સેતું જ્ઞાન અને મંગલ સંકલ્પ 
પ્રચાર કરે છે. એવે કોઈ નિયમ નથી જેમાં તેનો અગાધ મંગઢ 
અભિપ્રાય પ્રકાશ ન થતો હોય. એલું કોઇ કાયે નથી જેમાં તેનું 
ગમસીમ જ્ઞાન પ્રકાશિત ન થતું હોય. આ ખે લક્ષણ તેના સ્વરૂન 
પના પ્રધાન લક્ષણ છે. ઇશ્વરના સ્વર્‌પમાંથી ઉપલા ખે લક્ષણુ 
કાહડી નાખ્યા તો તેમાં ઈશ્વરનો ભાવ કંઇ રેહેતો નથી. તેના 

અસ્તિત્વની સાથે સાથે તેનું સ્વરૂપનું લક્ષણ સવૈત્ર સુવ્યકત થઇ 
રહયું છે. સવે જ સંસાર્‌જ ક્યે છે, તેનો તે મૂલ કારણ છે. 
સવ જગતૂ શુંખલાજ કોશલમય છે છે અને તેજ તે કૌશલતું કારણુ 
જ્ઞાનસ્વર્પ પરખ્રહ્મ છે, જગત્‌ના સર્વ નિયમ મંગલકાર્ક છે 
અને એને. બનાવનાર મંગલસ્વર્‌પ છે, 


પરતુ ઇશરનું જ્ઞાન તથા મંગલભાવ શું પરિમિત છે કે અપરિ- 
મિત? તે તે રું કેટલાક વિષય જાણે છે કેટલાક વિષય જણાતો નથી? 
કેટલા દેશ જય છે કેટલા દેશ જેતો નથી. તે બાહર છે અંતરમાં 
નથી; તેમાં કેટલાક સારા ભાવ છે, અને કેટલાક ખરાખ ભાવ છે? 
રું તે એ પ્રમાણે ગઅપૂહી છે ના કદિ નહિ, જે કંદ ૫૦“ 
વસ્તુ છે, તેજ સૃષ્ટ વસ્તુ કેહેવાય છે, જે ઇજ ” 


ડે 


અને પરિપૂણુ છે. આ સત્ય સર્વનાન બુદ્ધિમાં ઠસેલું છે, ઇશ 
રને અનંત અસીમ અપરિમૈય ન જણ્યાથી તેતું કોઇ પણુ સ્વરૂય 
કહેવાઈ શકાતું નથી. ઇશ્વરના કેટલાક વિષયની સીમા છે, પરિ 
ણામ છે તેમાં કેટલીક કમતાઈ છે, એ કેહેવાથી તેને ઇશ્વર 
કેહેવાઈ શકાતો નથી, બીજી કોઇ પરિમિત વસ્તુ “તણીને કેહેવાઇ 
શકાશે. ઇશ્વર જે છે તે પણુ છે. પરણે તે કેવો છે તે જ પૂણું 
સ્વરૂપજ જાણે છે આપણે અપૃર્ણું જવ છિયે તેથી તેનો પૂણભાવ 
મનમાં ધારણુ કસ શકતા નથી, ત્યારે તેને અનંત, અસીમ, અયન 
રિમેય જ્ણુવો આપણો સાધ્ય છે. તેના કોઈ વિષયઉપર વિચાર 
કરીયે છિયે તો તે અનન્ત જણાય છે. તે જ્ઞાનમાં અનન્ત છે, 
તે શક્તિમાં અનન્ત છે, તે મંગલભાવમાં અનન્ત છે, તે દેશમાં 
અનત્ત છે, તે કામમાં અનન્ત છે. 

જ્યારે તેના જ્ઞાનની સાથે અનંતભાવને મેળવીયે છિયે ત્યારે 
તેને સર્વજ્ઞ કહીયે છિયે, તે ભૂતં, ભવિષ્ય, વર્ત્તમાન સર્વકાલના સધળા 
વ્યાપાર વિશેષ રૂપથી જાણે છે તે જેમ ખાહારના સથળા વિષયને 
જાણે છે, તે પ્રમાણે આપણા વરના પ્રત્યેક કામ તથા મત્યેક ભાવ 
ઉત્તમ પ્રકારે જાણે છે. અંધકાર તેની આગળ કેઈ પણુ ખરાખ 
કામને છુપાવી રાખી શકતો નથી અને કપટતા પણ તેના જ્ઞાનની 
આગળ સત્યને ઢાંકી શકતો નથી. તેના અનંત જ્ઞાનનો ચુરૂભાર 
પરિમાણુ કરીને છેડો લાવી શકાતો નથી. 


જ્યારે તેનું મંગલસ્વરૂપ અને અનંતભાવ એકત કરીયે છિયે, 
ત્યારે તેને પૂણુમગલ કહીયે છિયે, ખરાખની સાથે તેનો લેશ 
માત્ર સંપર્ક નેથી. કોઇ રાષ તથા ગ્લાનિ તથા કલંક તેને અડકી 
શકતો નથી, પ્રકાશની મીમા રું ? તો અંધકાર, જ્ઞાનની સીમા 
શં? તો અજ્ઞાન, સહદ્ધાવની સીમા શું તો અસદ્ધાવ, મંગલની 
સીમા શું! તો અર્મગલ. ઇશ્વર કેઈ સીમાવાળે પદાર્થ નથી, મનુ" 
ષ્યના વિષયમાં જ્યારે આપણે અ મમાણે કહીયે છિયે કે આ 
દોષ છે. પરંતુ ઈશ્રના મંગલભાવની સીમા કરી શકાતી નથી. 'તેના 
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જ્ઞાનની સીમા નથી તૈ સમજ્યાથી તે સવજ્ઞ થાય છે; તેના મંગ- 
લની સોમા નથી જાણીને તે પૂણુમંગલકારક છે, 

જ્યારે તેની શક્તિ વિષય વિવેચના કરીયે છિવે ત્યારે તેને 
ગઅમનંતશક્તિ અને સવ શક્તિમાન જણીને આપણે વિશ્વાસ કરીયે 
છિયે. આપણે અભિપ્રાય જે મંગલ હોય પણુ રાક્તિ ન હોય 
તો તે અભિપ્રાય સિદ્ધ થતો નથી. પરંતુ તેમાં તેવો મકાર નથી. 
તેની ઈગ્છા મંગલકારક છે અને તેની જે ઇચ્છા છે તેજ થાય છે. 
ખને પછી પણુ તેજ થશે. તેની અયારિસીમ શક્તિથી સવે 
પદાર્થી પોતપોતાની શક્તિ ધારણ કરી રહી છે, અહોંયાંના જે- 
ટલા જડપદાધી છે, જેટલા પ્રાણિ જંગમ છે, ઉપર જેટલા પ્રકાંડ 
પ્રકાંડ લોકમંડળ છે, જેટલા લોક નિવાસી જીવો છે, જેટલા પ્રકાર- 
ની સૃક્ષ્મથી સૃક્ષ્મ કૌશલ સવ છે, તેમાં તેની શક્તિનો છેડો આન 
વ્યો છે એમ નથી. તેની શક્તિની કમતાઈ નથી. તે વિષિત્ર 
શક્તિવાળો અને તેં સર્વ શક્તિમાન છે. તેં સુષ્ટિ સ યતિ પ્રલયને 
એક માત્ર કારણ છે. તે જે ઇચ્છા કરે છે તેજ કરી શકે છે. 

વળી જ્યારે તેને અનંતભાવકાલની સાથે મેળવવામાં આવે છે. 
ત્યારે તેને નિત્ય શબ્દમાં બ્યકત કરીયે છિયે, તે પ્રથમ પણ હતો, 
આજ પણુ છે, તે પછી પણુ રેહેરો, જ્યારે કંઇ ઉત્પન્ન થયું 
નોહેતું, ત્યારે પણ તે હતો, અને જે સવનો વિનાશ થઇ જય 
તથાપિ તે રેહેશે, કાલેકરીને તેના સ્વરૂપનો ફેરફાર થતો નથી. 
તે ધૂવ છે તે વગર ડ્રેરડ્ારવાળા છે. તે સવકાલે સમાન ભાવે રહે છે. 

તે સવૈન્યાપી છે. દેશમાં તેનો છેડો નથી, તે કે!ઈ એક રૃ- 
3માં ખેસીને રાજ્ય ચલાયતો નથી. સવે જગતમાં તેનું રેહેઠાણ છે, 
આપણા આત્મામાં પણુ તેનું આસન છે, તે અચિંત્ય દૂરસ્મિત 
તારામાં પણ છે એને સવેથી પાસેની વસ્તુ. જે આપણે છિયે, 
આપણામાં પણુ તે છે. તેને મેળવવાને વાસ્તે સ્થાનવિશેષમાં 
શોધવા જવું પડતું નથી, અને સ્થાનવિશેષથી ટર ગયાથી ભણ તે 
દૂર જતો નથી, 
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તે નિયંતા છે, ખનાવનાર વિના ,નિયમ થતાં નથી, નિયમ કદિ 
કેઈ કાર્યનો પોતે કત્તા થઇ શકતો નથી. નિયમ બોલ્યાથી તેની 
સાથે સાથે તેના નિયૅતાને પણ ખોલવામાં આવ્યો છે, દંશ્વર 
અહીંયાં કેવલ વૈરાગીના પ્રમાણે રલ્લા છે એવું નથી, તે સર્વના નિ" 
યંતા રૂપથી સર્વના યંત્રી રૂપથી રલ્લા છે. તેના નિયમના અધી- 
નમાં રહીને સર્વ તેની આજ્ઞા પાલન કરે છે. 

તે સવાશ્રય છે; તેનું અવલંખન કરીને સર્વ પોતયોતાના કા- 
યમાં નિયુક્ત થઇ રહ્યા છે. તે એકલો સર્વનો આધારભૂત છે. 
ખીજ સર્વ તેના આશ્રિત છે. પ્રથમ જ્યારે એની કંઈ સૃષ્ટિ 
થઇ નેણહેોતી, ત્યારે પણ તેની સજનરાકિત તેમાં ગ્ન્યકત 
રૂપથી છુપી હંતી, હમણા તે શક્તિકાયેમાં ખીલીને જે કુંઈ 
દત્પત્ત થયું છે તે સવ તે શક્તિનું અવલંખન કરીને નિત્ય ચાલે 
છે. ઝાડ જેમ મુલ જુદુ રહી શકતું નથી તેમ જગત્‌ સંસાર 
પણુ કદિ જગૃત્કત્તાથી જુદુ રહી રાકલું નથી. તે લોક ભગ 
નિવારણને વાસ્તે પુલના પ્રમાણે રલ્ષા છે. તેની ઇચ્છાથી અસ- 
હ્વાવનો નાશ થાય છે. તેજ સર્વ આધારને મૂલાધાર છે, તે 
સર્વ શક્તિની મ્રળશક્તિ છે, 

તે નિર્વયવ છે, તે જ્ઞાનસ્વર્ષ છે તેથી તેનામાં કોઇ અવયવ 
નથી. જડ વસ્તુમાં અવયવ છે. જેના કડકા કડકા કરી શકાય 
છે જેની આકૃતિ છે છે જેની પોહોલાઇ લંખાઇ છે, તેનું અવયવ 
રૅડેલું સૈભવ છે. સૂય કિર્ણના પ્રકાશક અતિ સૂક્ષ્મ રેતીના જેવા 
કિરણ પણુ અવયવવાળું છે. પરંતુ જ્ઞાનપદાથ નિર્વયવ છે, જડ 
વસ્તુ આકાશમાં અવલંખન કરીને છે, પરંતુ જ્ઞાનપદાં તેના 
જેજું નથીઃ આપણો આત્મા પણુ નિરવયવ છે અને પરમાત્મા 
પણુ નિરવયવ છે, 

તે નિર્વિકાર છે તેને પુણું મંગલસ્વર્‌પ કેહેતાંજ તેને નિરવ 
કાર ક્રેહેવામાં આન્‍્યો છે. મતુષ્યમાંના શરીરનો વિકાર જે રોગ 
છે, તે તેમાં નથી; મનુષ્યના મનનો વિકાર જે પાપ છે, તેપણુ 
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તેમાં નથી, પાપજ અમગલ છે; એટલા માટે મંગલસ્વરૂપમાં 
પાપ સ્પર્શી કરી શકતો નથી તે અકાય અતવ્રણ છે; તે પરિરિદ્ધ 
અપાપવિદ્ધ છે. 

તે એક માત્ર અદ્દિતીય છે સવે વિશ્વવ્યાપાર એક મહત્‌ કૈ- 
રાલ યૈત્રના અંતર્ગત છે. ખ્રહ્માંડાન્તરના સધળા પદમાં એક 
ન ભાંગવાવાળો સંખંધ ખાંધેલો રલ્લાો છે. જેગે પ્રકાશ ખનાવ્યો 
છે તેણુજ આંખ ખનાવી છે. જેણે ભુખ તરસ આપો છે તેણેજ 
અત્પાન ફેલાન્યું છેદ સઘળી સૃષ્ટિ એક કૈશલથી ભરપુર યંત્ર 
છે અને તેજ માત્ર તેને એક્ર યંતરી છે ખીન્ન કોઇનો પણુ હાથ 
તેમાં નથી. 

તે સ્વતંત્ર છે તેનો કોઇ ખનાવવાવાળોા નથી, તે કોઈના પણુ 
અધીન નથી, તે કોઇની પણુ મદદ લઇને સુદિ ખનાવતો નથી; 
બાપણે સર્વ તેની સહાયતાના અધીનમાં છયે, તે કોઇ ની પણુ 
સલાહ લઇને જગત કોમ ચલાવતો નથી. તેએ એકલો છે તેની 
જેવી ઇચ્છા હેય છે તેજ કાય થાય છે. આપણે સર્વે તેના અધી- 
નમાં રહીને તેને! અભિપ્રાય સંપત્ત કરીયે છિયે, પરંતુ તે એક 
સાત્ર સ્વતંત્ર છે. 

તે પરિપૂણું છે, છે, તેમાં કોઈ વાતની કમતાઈ નથી. તેના કોઇ 
તત્તતતો અંત થઇ શકતો નથી, તેનો છેડો થતો નથી, પરિમાણુ 
થતું નથી. તે અનન્ત, અયરિસીમ, અયરિમૅય પૃણુ પદાર્થ છે, 
ક્રેઈની સાથે તેની ઉપમા થતી નથી. 

ગમા અનન્તજ્ઞાન પૂણુંમંગલ પુગૂષના ઉપર સ્થિર દષ્ટિ ર્‌ન્‍ 
ખીને આપણે આપણી જવન યાત્રા નિવાહુ કરીયે, જે સર્વજ્ઞ છે, 
તે આપણે અંતયામી છે, તેની આગળ અંધકાર તથા પ્રકાશ 
ખને સમાન છે. એકાંતમાં પાપતું કામ કયાથી તેની આગળ 
અપરકાશક રેહેતું નથી આપણે તેને અન્તરમાં રેહેનારો સવેસાક્ષી 
સમજીને તેના પિંય કાર્ય કરવામાં તત્પર થઇએ, તે મંગલસ્વહપ છે.--- 
તેનો સારો અભિપ્રાય જેનાથી સંપત્ત થાય તેને વાસ્તે આપણે 
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પ્રાણુપણે યનવાન થવું ઉચત છે, આપણી ઈચ્છા કદિ તેની 
મંગલમયી ઇચ્છાના વિરોધિની ન થાય. તેને આપણે આ રભ 
ઉદ્શથી અહીયાં મોકલ્યા છે કે આપણે જ્ઞાન, ધર્મ, લાભ કરીને 
તેના સહ્વાસના ઉપયુકત થઇયે. આપણી ઇચ્છા અને મેહેનત 
જે તે મહાન્‌ ઉદેશના ઉષયોગીની થાય, તોજ આપણું મંગલ 
થવાનું. આપણે ઇશ્વરનો હુકમ પાળવો અને તેનાઉપર પ્રેમ 
તથા અનુરાગ ખાંધ્યાથી, ખે પ્રહુત્કાયે એક કાલે સિદ્ધ થાય છે-- 
તેનાથી ઇશ્વરનો મંગલ અભિપ્રાય સંપન્ન થાય છે અને આપણું 
પણુ ઘણું કલ્યાણુ સંસાધન થાય છે. 





સત્ય [શવ સુન્ર્‌ર, 
અનન્ત, પરિપૂણું, અદ્દિતીય, કોઈની પણુ સાથે તેની 
ઉપમા થતી નથી. 
ભનન્તત્ન કેહેતા અપરિમિત જ્ઞાન, પૂણુ જ્ઞાન, સર્વજ્ઞ, નિર્વયવ 
એક માત્ર કેહવામાં આવે છે, 
બનન્તમમજ કેહેતા અપરિમિત, મંગલભાવ, પૂણુમંગલ, નિષ્યાપ, 
નિવિકાર, પવિત્રસ્વરૂપ, નિદ્દોષ, સુન્દર; આનન્દસ્વરૂપ, 
પ્રેમસ્વરૂપ કેહવામાં આવે છે. 
બનન્તશસ્છિ કેહેતા સવ શક્તિમાન, અપરિમિત રાક્તિ, સૃષ્િ- 
સ્થિતિ, પ્રલયકત્તા, સ્વતંત્ર, સવાશ્રય, સવનિયંતા ફેહે- 
' લામાં આવે છે. 
ભનન્સજ૪માં કેહેતા નિત્ય, અનાધનન્ત, ધુવ, અયરિવત્તનીય 
સ્વભાવ કેહવામાં આવે છે, 
બનન્તરેશામાં કેહેતા સરવૈન્યાપી, અપરિસીમ કેહવામાં આવે છે. 





દ્િંત)ય ૩૫રેશ. 
(ઈશ્વર સરિ (સ્થિતિ પ્રલયકત્તો.) 


પરમેશ્વરજ સૃષ્ટિ સ્થિતિ પ્રલયનો એક માત્ર કારણુ છે, તે પૂણુ 
પુરૂષની ઇચ્છાથોજ સર્વ જગત્‌ અસદવસ્થાથી ઉત્પન્ન થઇને સદ્ધા- 
વને પ્રાતત થયું છે, તેની મહત્‌ ઇચ્છાના અધીનમાં એઓ અ- 
ધાપિપયૈન્ત રહ્યા છે અને તે ઇસ્ક્રાનાો વિરામ થયાથી સધળા 
પદાર્થો પોતપોતાની શક્તિનો સાથે તેની શક્તિમાં લયને પ્રાપ્ 
“થઈને અંતે તેમાં વિશ્રામ કરશે. પરમેશ્વર સવૈ શક્તિમાન્‌ છે 
અને જે સવે શક્તિમાન્‌ છે તેજ સૃષ્ટિ સ્થિતિ પ્રલયને। કત્તો છે, 
ખનાવવાની શક્તિ, પાળવાની શક્તિ અને પાછી લેવાની શક્તિ 
ગમે ત્રણુ અલાકિક શક્તિ કેવળ તેનીજ છે, જે સુધિ કરી શકે છે 
તેજ સંહાર કરી શકે છે; જે નિમાપગૃ કરી શકેછે તેજ ભાંગી શકેછે. 
એક રેતીનો કણુ આપણે ખનાવી શકતા નથી; એક રેતીનો કણુ 
આપણે ધ્વંસ કરી શકતા નથી. આપ'ગે જેમ કેટલીક વસ્તુ 
એકત્ર કરીને અને તે સવને ઉપયુકત પ્રમાણે ગોઠવીને કેઈ 
જાતનું યંત ખનાવી શકીયે છિયે, પરંતુ જગદીશ્વર તે પ્રમાણે વિશ્વ 
ખૃતાવતો નથી. તેની ઇચ્છાથીજ આ સવૈ ઉત્પત્ત થયું છે. તે 
પોતાની મહોયસી શક્તિથી આ વિશ્ઞને અસત્‌ અવસ્થાથી સહ્ધા-” 
વમાં આણ્યું છે, તેની શક્તિમાં કોઇ મદદ કરવાવાળા નથી, 

અસત્‌થી સત્‌ પોતાની મેળે થઈ શકતું નથી. “જ્યવલત: 
કરન્ાવતે' । અનંતશક્તિ સંપન્ન અનાદિ પૃ૩્ઠની ઇચ્છાજ આ 
જગતૂનું અસ્તિત્વનું મૂલ કારણ છે. વળી જેની ઇચ્છાથી સુષ્િ 
થઈ છે, તેની તે ઈચ્છાના વિરામ વિના સુષ્િતું કણામાત્ર પણુ 
દેવશ થઇ શકતું નથી. ઇત્વરની શક્તિ જહેર, થવાનું નામ સુષ્િ 
છે, ઇશ્વરની શક્તિ ઇશ્વરમાં પાછી આવવી તેનું નામ પ્રલય છે. 
જે અનાદિ પુરૂષની શક્તિથો આ સવે વસ્છુ ઉત્પન્ન થઇને પ્રોત ” 
પોતાની શક્તિ લાભ કરી છે, તેની તે મહીયસી શક્તિ પાછી 
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પચી લેવાની ઇચ્છા કરે તો પોતપે।તાની શક્તિની સાથે સવે 
સૃષ્ટ વસ્તુ તેની શક્તિમાં લય થઈને પછી ઇશ્વરની જે શક્તિ સવ 
સૃષ્ટિ મક્યામાં આવેલી છે, સૃષ્ટિની પૂર્વની વસ્તુમાં પણુ તે શક્તિ 
ઈલરમાં અન્યક્ત રૂપથી હતી અને તે જે ઇચ્છા કરે તો તે ૨।- 
કિતના આવિલાવ ન થતા તેની શક્તિ તેમાંજ આગળપ્રમાણે 
અન્યક્ત રૂપથી કેહેશે. 


સ્થિતિકાલે સર્વ લોક તેની' મહાન્‌ ઈચ્છાના અધીનમાં રહે છે. 
ચેતન અચેતન સધળા પદાશજ તેના નિયમને વળગી રહ્યા છે, 
જાઈ તેને નિયમ અતિક્રમ કરી શકતા નથી. પરમેશ્વર જ્ઞાનમાં 
અભાંત છે, તે શક્તિમાં અનંત છે. તેને પેહેલા જે સર્વ ભાતિક, 
શારીરિક અને માનકિક નિયમ સ્થાપ્યા છે, તે અખંડનીય છે 
તેમાં ફેરફાર થનાર નથી. જવ માત્ર તેના મંગલમય નિયમના 
અધીન છે. મનૃષ્ય પણુ તેના આશ્રયમાં રહોને જીવનયાત્રા 
નિવાહુ કરે છે; તેને અચેતન જડ પદાર્થને જેવા નિયમમાં નિય- 
મિત કસી રાખ્યા છે, પ્રાણુવાળી વનસ્પતિ વર્ગને તેનાથી જુદ્દા 
ખીન્ત નિયમમાં ખાંધી રાખ્યા છે. તેણે માણુવાળા ઝાડ પાટડાં- 
એમાં જે નિયમ સ્થાપન કર્યા છે, સચેતન જવ જતુઓને તેનાથી 
જુદા ખીન્ન ધણાક પ્રકારના નિયમના અવીન કર્યા છે, વળી તે 
પશુ, પક્ષી, કીટ, પતંગમાં જે સર્વ નિયમ ન્યવસ્થિત કર્યા છે; મનુ" 
ષ્યને વાસ્તે ₹દ તેવા નિયમ સ્થાપન કરીને ખેઠો નથી. જગ- 
દીશ્ષરે મનુષ્યને પોતાની મવૃત્તિની ઉપર કર્તવ્ય આપ્યું છે, તેને 
એકાંત અધીન કરી રાખ્યો નથી. એવી જાતનો આધિપત્ય તથા 
પોતાની ઈચ્છા પ્રમાણે કામ કરવાનો ભાર પામ્યો છે તેથીજ મનુષ્ય 
નામનું એટલું ગોરવ થયું છે, શ્ંદ્ર સૂર્ય મધ્યાકર્ષણુશક્તિને 
છોડીને એક પણુ પગલું ચાલી શક્તા નથી; પશુ, પક્ષી પોતપે.- 
તાની પ્રવૃત્તિના પ્રતિકુલમાં પોતાની ઇચ્છાથી ચાલી શકતા નથી; 
પરછુ મનુષ્ય પોતાની પ્રકૃતિના ઉપર કર્તવ્ય કરી શકે છે. મનુષ્ય 
પોતાના શુભાશુભ વિષયમાં પોતેજ જીમેદાર છે, મતૃષ્યજ ધર્મ 
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રૂપી મંત્રી પામ્યો છે તે ન્યાયુ, અન્યાય, કત્તન્ય અકર્ત્તન્ય વિવેચના 
કેરીને કામ કરી શકે છે, મનુષ્યની એવી શક્તિ છે કે, તે પોતાની 
ખોટી પ્રવૃત્તિની કુટિલ અભિસંધિને ટર કરી શકે તે શેકડો અને 
હજરો પ્રકારની વિપત્તિનું અતિક્રમ કરીને ઇશ્વરના માગે જઈ 
શકેછે, મનુષ્યનો એવો કતતુત્વભાર રકલો છે તે નણણીનેજ તે પાપનો 
દંડ ભોગવે છે અને પુણ્યના ખટલો પામે છે; કદિ તો આત્મપમસાદ 
લાભ કરીને સ્ફૂર્ત્તિ તથા પ્રભાયૃક્ત થાય છે અને કદિ તો આત્મન 
ગ્લાનિષી વિપત્ર તથા વિશીણુ થાય છે, ઇશ્વરનો તે આ કેવો. 
મહિમા ? કેગરી અહંત શક્તિ? પેહલા કંઇ હલુ નથી, તેને પોન 
તાની ઇચ્છાથી આશા, ભરોશેો, બૃદ્ધિ, જ્ઞાન, ધર્મે ઇત્યાદિ આશ્ચય 
શક્તિ સંપન્ન મનુષ્ય સુજન કર્યો છે- મતુષ્ય અસહદ્ધાવથી તેની 
ઇચ્છાથી ઉત્પન્ન થઈને તે અનાધનન્ત મત્સ્વર્‌પને પામવાના અ" 
ધિકારી થયા છે, મતુષ્ય પરુઓનાપ્રમાણે ભુખ, તરસ, સેહ, 
શોકવાળા થતાં પણુ એક ધર્મના પ્રસાદે કરીને એવા મહત્વને પ્રાપ્ત 
થયા છે, જેના આશ્રયથી સવ લોક અને સધળા ૬૧ રહે છે, 
તેનાજ આશ્રયમાં રહીને મનૃષ્ય પણુ જ્ઞાન ધર્મ મેળવે છે અને 
ધર્મનો છેલો ખદલો જે તે તેનો લાભ કરીને કૃતાર્થ થાય છે. 


જગટીશ્વરની ઇન્છાથી જેમ આ સર્વ જગત્‌ સ્થિતિ કરે છે; 
તે મમાણે તેની નને ઇચ્છા થાય તો તેમાંથી એક કણુ પણુ રહે 
નહિ, પરંતુ એ સમજને આ જુકેશલવાળું પરમાશ્ચરથ વિશ્યંત 
પાછુ નાશ કરે એવું સંભવહું નથી. આ જગત્‌ સંસારના સર્વ 
વ્યાપાર ઉત્ન તિની તરક્‌ દોડે છે. પૃથ્વિ પેહલા જેવી તૅજસ્વિની 
હતી તેના કરતા હાલ ગમધિક સતેજવાળી જણાય છે. પૃથ્વિનું 
મોહડું દિવસે દ્વિસ વધારે પ્રકુક્લ થતું નન છે. ભૂતતવવેત્તાઓ 
પૃથ્વિની પેહલી હાલત જે પ્રમાણે નિરૂપણુ કરે છે તેનાથી હાલ 
પૃશ્વિ કેટલી ઉન્નતિની અવસ્થામાં આવી છે ! વળી નને કેવળ એક 
મનુષ્ય જાતેની મવસ્થાનો વિચાર કરવામાં આવે તો ઇશ્વરનો 
મંગલ અભિપ્રાય સ્પટ્ટ નેવામાં આવે છે કરે મનુષ્ય જાતિની અવ 
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સ્થા વિશેષ રૂપથી ઉત્નતિશીલ છે. તેઓમાં જ્ઞાનની ઉત્તતિ 
થતી ન્તય છે, ધર્મની ઉન્નતિ થતા નય છે, અપને સામાજીક 
અવસ્થાની પણુ દિવસે દિવસ થતી જય છે. મનુષ્ય જતિના 
મધ્યે જેમ પુથ્વિની ઉન્નતિના દિવો પ્રકાશ આપે છે, તે પ્રમાણે 
પ્રત્યેક મતુષ્ય અનંતકાળમાં કેટલા ઉન્તત થરો, તે કોણ કહી શકરો; 
ઇશ્વર આપણને તેને પ્રાપ્ત કરી લેવા વાસ્તે અને અનત, અખંડ, 
નિમલ, આનંદ લાભ કરવાને મ્નોટી આશા આપી છે; તે સત્યપુ૩ષ 
આપણી આ પ્રત્યાશા આપીને કદિ તેનાથી નિરાશા કરશે નહિ, 
જેમ એક પણુ નાનું તણુષણઠ નિરર્થક કયું નથી, જેણે ભુખ આપીને 
અન્નની સૃષ્ટિ કરી છે એને તરસ આપીને પાણી ચારે તરકૂ ફેલા- 
વ્યુ છે, તેણે આવી મહત્‌ આશા કદિ પણુ નિરર્થક આપી નથી. 
તે આ સ્પૃહાને હમણા તૃપ્ત કરે છે અને અનંત કાળ સુધી તૃપ્તિ 
કરતો રહેશે. તે મંગલનો સંકલ્પ છે અને તેનું વિશ્વરાજ્ય કેવળ 
ઉન્નતિનો વ્યાપાર છે. પરંતુ તે જે આ વિશ્વસંસારને સંહાર 
કરવાની ઇચ્છા કરે તો તેની તે ઇચ્છાને કોણ ખંડન કરી શકે ? 
તે સેતુ મમાણે થઈને આ લોક સધળાઓને ધારણ ન કરે તો તેઓને 
ખીન્તે કોણુ રક્ષા કરી શકે? “સતેત વિધ તિર્વાંઝોજાનાં મહમેટાય,” 


તૃતીય ૩૫રેશ. 
(પરસેશવર ગમાન'દસ્વરૃષ છે.) 


પરમેશ્વર આનંદસ્વરૂપ છે, જે સવે પવિત્ર ચિત્ત મણાત્મા- 
એ પરખ્હ્મને પ્રાપ્ત કરીને સુમહાન્‌ આનંદ લાભ કર્યે! છે, તેઓ 
તેને આનંદ કહું છે, પરમેશ્વર નેવિશેષ છે; તેનું કંઇ વિશેષ 
નામ નથી. તે વિશ્વવ્યાપી પરમાત્માને આંખથી જેવામાં આવતો 
નથી; હાથથી પકડવામાં આવી શકતો નથી, જ્યારે તેનું નિષ્ક* 
લંક મવિત્ર સ્વરૂપ--જ્યારે તેનો સુમધુર મંગલભાવ આપણી રૈદ્ધ 
બુદ્ધિમાં જવામાં આવે છે; જ્યારે તેની સન્નિકષે આત્માની આ- 


ફરે 


ગળ પ્રકાશ રૂપથી પ્રકાશિત થાય છે; ત્યારે એક અનુપમ સ્વર્ગીય 
"માનંદ આવીને હાજર થાય છે, તેમાં તેની [નંગૂઢ સત્તા જ- 
વામાં આવે છે, મનની સાથે વિષયનો જેમ એક જાતને સંખ 
ધ છે તેમ પરમાત્માની સાથે આત્માનો પણુ ધણો પાસેનો સંખેધ 
રક્ષા છે, મિય રસને! સ્વાદ લીધાથી અથવા પ્રિય સ્વર સાંભ- 
ળ્યાથી મનમાં જેમ એક જતતું રુખ ઉત્પત્ત થાય છે; તે પ્રમાણે 
ઇશ્વરનો વિશુદ્ધ ભાવ જેયાથી આત્મામાં એક પવિત્ર આનંદને 
રસ ઉપજે છે. વિષયના સંસ્યશથી મનમાં જે સુખ લાભ 
થાય છે, તેથી આત્માનું પરિતોષ થતું નથી. આત્માનો જે આ- 
નંદ છે, તે મંગલસ્વરૂપના આવિભાવજ તેનું કારણ છે, તે 
આનંદસ્વરૂપની પ્રસન્ન મૃતિજ તે આનદની મા છે. આ 
ભૂમાનંદની સાથે માથે તે મહાન પુ૩્ષનેો પાસેનો સંખંધ 
અનુભૂત થાય છે અને તેને પ્રત્યક્ષવત્‌ ન્નેયો છે. પરંતુ 
આ ઉજ્વળ પવિત બ્રહ્માનંદ એ કેવો આનંદ છે, તે પ્રત્યેક મનુ- 
ષ્યની પરીક્ષાની વાત છે; પોતપોતાના આત્મામાં એની પરીક્ષા 
વિના કોઈને પણ સમજાવવાની સંભાવના નથી. બ્રક્માનંદને! 
કેવો મહાન આનંદ છે તે વાક્યથી કહી શકાતો નથી અને ઉપદે- 
શથી તે સમજવી શકાતો નથી. પરંતુ એ તો નિશ્ચય છે કે 
જેઓએ મતુષ્ય જન્મ ધાર કર્યા છે તેઓ સવે સમાનર્‌પથી 
તે આનંદ રસંપાતના અધિકારી છે, ઇશ્વર સવતો સાધારણ 
સમદ્ધિ અને તે પ્રત્યેકનું પોતાનું ધત છે, સધળી હાલ- 
તમાં લોકો જગત્‌ પિતાની આગળ જઈ શકે છે, અને સ- 
ધળી હાલતના લોકે તેનો પવિત્ર સહવાસ લાભના અધિકારી 
છે, આત્મા-સ્પુહા રૂપી સ્વર્ગીય અમિ છુષી રીતે તથા 
પ્રકાશિતર્ષે સવમાં છે. પરંતુ એવી આશ્થયૈકારક અમ્નિ ઉત્પન્ન 
થતી નથી એવું જાણીને હાલ એ હોલવાએલી ઘણુંકરીને 
જણાય છે, ઇશ્વરનું એક અમુલ્ય જેની તુલના ન્‌ થાય 
એવું દાન આપણે તુચ્છ કરીયે છિયે. ડાખા હાથના પ્રમાણે આ" 
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પણે આત્માં પણુ વગર કામનો થઇ ન્તય છે. આ દેશમાં હાલ 
જેવી હાલત ત્તેવામાં આવે છે તેમાં ઇશ્વરનો ભાવ થેડોધણો 
ખીલેલો જણાય છે, એ આશ્ચર્ય છે. ખાલ્યકાલે કેવળ અયર 
વિઘા શિખવામાં મન એવું તો મમ રેહે છે, યાોવનકાલે વિષય 
ચેષ્ટામાં એવું તો વિત્રત રહે છે, વષ્ધકાલે અનર્થ ચિંતામાં કાલ એવો 
તો જાય છે કે ઇશ્વરતત્તતવિચાર કરવાનો અવકાશ પણુ મળતે 
નથી. ઇચ્છા પણુ થતી નર્થી,, એથી પણ તે કદિ કદિ આપણા 
આત્મામાં તેના મહાનભાવને ઉદ્ીપન્ન કરે છે, એ કેવળ તેના 
અસામાન્ય કરૂણાનો દેખાવ છે, આપણે વિષય ચિંતાથી નિશ્ચિત 
થઇને ઇશ્વરમાં ચિત્ત અપણ કરવાનો વખત મળતો નથી, આપશે 
વિક્ષિપ્ત ચિત્ત થઇને ઇશ્વરથી હમેશ ટૂર જઇએ યે. તથાપિ તે 
ગેક એક વખતે આપણી આગળ આવીને પ્રકાશિત થાય છે અને 
વિમલ આનંદ આધે છે, એના યોગે તેની સહ્ટછિ તથા પ્રીતિન 
દૃષ્ટિ પકાશિત થાય છે. તે પવિત્ર આનંદ વીજળોના પ્રમાણે ચંચલ 
હેય છે, તે પલવારમાં જ્તો રહે છે, પરંતુ તેમાં તે છું થાય? તે 
ષલવારમાં જનારા *માનંદની સાથે કોઇ ન્નતના વિષયના આનદની 
તુલના થઇ રાકતી નથી. 


ખ્રહ્માનદ ઉપભોગ કરવાની જેની અભિલાષા હોય તેને કેવા 
પકારનું આચરણ કરવુ જર્રનું છે? ધોતાને પવિત કરવું પવિત સ્વર્‌- 
પના સહ્વાસનો આનંદ લાભ કરવાને! પેહેલો રસ્તો છે. પાયથી 
ટૂર રહીને અપાપવિદ્દ પરમપૃરૂષની પ્રસન્નતા લાભનો એક માત 
ઉપાય છે, જેમ શરીરને વિકાર રોગ છે, તે પ્રમાણે મનને! વિકાર 
પાપ છે. આત્મપ્રસાટુથીજ મનની સારી હાલત થાય છે, આત્મ” 
ગ્લાનિથીજ મનની ખરાખ અવસ્થા થાય છે. શરીર તનટરોસ્ત 
ન રહ્યાથી જેમ મન સાર્‌ રેહેવુ નથી, તે પ્રમાણે મન ખરી [સ્થ- 
તિમાં ન હોય તો આત્માં પણ સુસ્થતા લાભ કરી શકતો નથી. 
આપણે આત્મા જે ખરાખ રીતે તથા મલિન રક્ષા તો જે આપણી 


આશાનો છેડો છે, પ્રીતિનું પરમાસ્પદ છે; તૃપ્તિની એક ભૂમિ છે, 
ર 
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તેને લાભ કરીને આપણે તે શુદ્ધ આનંદનો સ્વાદ કેવીં રીતે ભે 
ગવર્‌ ? તેનાથી તે આનંદ ભોગવવાની પ્રાર્થના પણુ ઉત્પન્ન થતી 
નથી. પાપી અને પુણ્યાત્મામાં પરસ્પર એટલે તો ભિત્ત ભાવ છે 
કે જેમ રોગી અને તનદરોસ્ત ષુ૩્ષમાં કૂરક છે. વિકારી રોગી જેમ 
કમિક પાણી પીતા પણુ તેની શાંતિ થતી નથી તે પ્રમાણે પાપી 
મનુષ્ય સંભોગથી હમેશ વિલાસ કરતા છતાં પણુ પેરિતુપ્ત થતો નથી. 
પાપમાં જેટલા લપટાઇએ તેટલા છાય આપણને ખેંચે છે. પાયનો 
સાથે વિશેષર્‌પે પ્રીતિ ખાંધ્યાથી પછી તેનું મલેનત્વ ન્નેવામાં 
આવતું નથી. પાપર્‌પી ખાડામાં નિમસ્ન રહ્લાથી અહીયાંનું નરક 
ભોગ છે. પાપીઓની આગલ ઇશ્વર ભયંકર મૃત્તિ ધારણ કરે છે. 
પાપીઓને તે ઉરજ્નવ વત્તવરાતં' ઇશ્વરને અપરાધો અસત્‌ સંતાન 
તેની મોકલેલી શિક્ષા ભોગવીને તેનું પિ તૃસેહ ઉપલા બ્ધ કરી શકતો 
નથી. પરતુ તેની શિક્ષા સહવાલી છે, તે આપણે પોતાની તરક 
ખેચવા વાસ્તે દંડ આપે છે, પાપની જેવી ન્તેઇએ એવી શિક્ષા 
પામીને આપણે પાપથી દૂર થઇએ છિયે. ક્ષીણ પાષ થઇને તેના 
પાવન સહવાસની પ્રાથના કરીમ અને તેને લાભ કરીને નિમંળ 
આનંદ ભોગવીએ, એજ તેનો અભિપ્રાય છે. 


ઇશ્વરને એક વેળા લાભ કરી શક્યા છે તેનો રક્ષા કરવાને 
વાસ્તે મનને સવૈદા જત્રત રાખજું. પરંતુ તે અમુલ્ય ધત રહ્ણુ ક- 
રવાનો ઉપાય રું છે? મનને ઉત્તમ પ્રકારે અને આત્માને ઉત્તમ 
પ્રકારે રાખવું એજ તેનો ઉપાય છે, સુનિશ્ચલ ધર્માનુણાનમાં પોતાને 
પવિત્ર રાખળું એજ તેના ઉપાય છે. મધુસ્વરૂપ ધર્મ કેવલ પૃથ્વો- 
માં કલ્યાણ ઉત્પન્ન કરે છે, એટલુંજ નહિ તરતુ ઇશ્વરની આગળ 
જવા વાસ્તે પણ ધમ આપણે મદદ કરવાવાલો છે, ધર્મજ ખ્રહ્મ- 
ધામની પાયરી છે, ધર્મની રક્ષા કર્યૌથી ધ્મે.આપણે આ કાલમાં 
રક્ષા કરે છે અને આપણને યથાર્થ ધામમાં લઇ નજય છે, આપણે 

પાપથી જેટલા દૂર થઇએ, પુણ્યનું જેટલું અનુણાન કરીએ,"તેટલી 
૪શ્વરને મલવાની ઇચ્છા વધે છે, ઇશ્વર જ્યારે તે મહાન ઇચ્છાને 
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તપ કરે છે; જ્યારે તે તેની સંતાપ હુારિણી મૂત્તિ પ્રકાશ કરે છે 
ત્યારેજ આપણે ભૂમાનંદ લાભ કરીને જીવનનું સાર્થક કરીએ, 
ત્યારેજ આપણે જીવનનું પણું સુખ ભોગવીએ છિયે. તે આનંદ 
કેવલ પલવારને વાસ્તે નથી તે આનંદનો એકજ પ્રકારનો ભાવ છે 
તે પણુ નથી. તે આનંદનો કમેકરીને ઉત્કયૈ થાય છે, સ્વર્ગથી 
સ્વર્ગ લાભ થાય છે; જુખથી કલ દ્યાણુકર સુખનો સ્વાદ ગ્રહણ કરવામાં 
આવે છે. મનુષ્યની વૃત્તિ સક્ન વિષયમાં હોય તો ઉત્રતિ નહિ 
તો ડગેતિ થાય છે. મનુષ્યનું જ્ઞાન ક્રમેકરીને ઉન્નત થાય છે. મનુ- 
ષ્યનો ધર્મ ક્રમેકરીને બલવાન થાય છે. મનુષ્યનો મંગલભાવ 
કમેકરીને પ્રશસ્ત થાય છે. આત્માની પણુ ઉત્રતિ થાય છે. ઇશ્વર- 
ની સાથે આત્માને! ક્રમિક પાસેનો સંબંધ થાય છે. ઇશ્વરની પાસે 
જવું એવી આત્માની મોટી આશા હોય છે, તે સત્ય પુ૩્ષ તે 
મહાનઆશાને અહીંયાંજ પૂણુ કરે છે. આત્માની ઉત્તમ અવસ્થામાં 
તેની સ્કુર્તિ તથા પ્રભા દિવસે દિવસ વધે છે. હેર્રોજના સૂર્યના 

દય અને અસ્તની સાથે સાથે પૃથ્તિ પણુ જમ નવો નવો વેશ 
ધારણ કરે છેતે તે પ્રમાણે આત્મા પણ નવા નવા ભાવથી ખિરાજ 
કરતો રહે છે. મન અને આત્મા જેટલું પવિત્ર થાય છે તેટલો 
ખરહ્માનંદ વધે છે. અહીંયાં રહીને ઈશ્વરની સાથે જે સંખંધ ખાંધ- 
વામાં :આવે છે તે અનંતકાલ સુધી ટુટનાર નથી, જેને એક વખત 
પોતે સ્પદ્ર૩પથી મકાશ આપ્યો છે તે આપણા જ્ઞાનનેત્રથી કદિ 
અંતરિત થશે નહિ. એ આપણી ઇચ્છા છે છે ગમેજ આપણી આશાછે. 
ચંદ્ર નને મલિન થાય, સૂયૅ જે નિસ્તેજ થાય, તારા સવ નને મકાશ 

આધે નહિ, તથાપિ આપણા અ'ત્માને કદિ વિનાશ કરશે નહિ, 
ઇશ્વર આપણને તેને મળવાની મોટી આશા આપી છે તે કદાપિ 
નિરાશ કરશે નહિ. 


પાપની સાથે લપટાયાથી એક તો અહીંયાંનું દુઃખ તેમાં વલી 


ઇશ્વરથી ટૂર રેહેું, આપણે સર્વ પાપથી સવેદા નિવૃત્ત રહીએ; 
પાપને ઝેરના પ્રમાણે ત્યાગ કરીએ; પાપ ચિન્તા, પાપાલાપ, પાન 


15 


પાનુષ્ઠાન આ ત્રણુ પ્રકારના પાપથી પ્રાણુપણે ટૂર રહીએ. જે કદિ 
પાપની લાલચમાં ખેંચાધઈએ અથવા મુગ્ધ થઇએ તો ઇશ્વરની 
આગળ અકૃત્રિમ મ્રશ્ચાત્તાપ કરીને તેનાથી ટૂર રહેવાને યત્ન કરીયે. 
અનુતાપ--અકૃત્રિમ એુતાપજ પાપનું પ્રાયથ્વિત્ત છે. ઇશ્વર કેન 

વલ ન્યાયવાન્‌ રાજ છે ગેટલુંજ નહિ પરતુ તે આપજો કરણા 
મય પિતા છે. આપણું મંગલ કરવું એજ તેનો | ઉદર છે છે. આપણે 
અતિ ક્ષીણ સ્વભાવના છિયે; આમળણો પગ એકવાર પૂણ ધર્મના 
રસ્તાથી ખશશે નહિ એવું કદિ સંભવવતું નથી, આયળે તો 
એક વાર પરીએ અને તે પતિતપાવના પ્રસાદ્થી એક કાલે વંચિત 
થઇએ તો આપણને શો ઉપાય કરવો તો આપણો નિરસ્તાર 
કયાં ? જેમ ખ૭ાપની આગળ રડવાથો તે પ્રસન્ન થઇને છોકરાંતા 
અપરાધ માક્‌ કરે છે જ્યારે સાધુ મનૃષ્યોની આગળ માક્‌ માગ- 
વામાં આવે છે ત્યારે તે ઉદ્દાર દીલથી ક્ષમા કરે છે વ્યારે “રે અ!- 
પણા પરમ પિતા છે, જે પૂર્ણ મંગલ કરનાર્‌ અને કર્ણા- 
મય દાતા છે, તે રં અનુતા [પિત હૃદયને કદિ શીતળ કરશે નહિ ? 
તે શું તેના પતિત સંતાનના અકાંત્રિમ ભાવ ન્તેયાથી ક્ષમા આપ- 
વામાં ટ્ર થશે? કદિ નહિ. પરમેશ્વરે જેમ રોગ શાંતિને વાસ્તે 
ગોષધે ઉત્પન્ન કર્યા છે, તે પડ પાયના પ્રતીકારને વાસ્તે વિ- 
વિધ પ્રકારના ઉપાય કરી રાખ્યા છે. રાગી મનુષ્ય રોગથી સારો 
થયાથી જેમ પોતે પોતાને જણી શકે છે, તે પ્રમાણે પાપીનો 
ભાવ પણ તે પોતે જણી શકે છે, જ્યારે મન પાપમાં આસગ્ત 
તથા પતિત થાય છે ત્યારે તે પોતે ધોતાને સમજે છે અને જ્યારે 
તે પાપથી મુકત પામે છે, ત્યારે તે સહજ સમજ શકે છે, અને 
તે સમજવાને વાસ્તે ખીજ્ની સાથે વિચાર કરવાની જરૂર 

પડતી નથી. આત્મ ગ્લાનિજ મનના ર્‌ગનું લક્ષણુ છે. આત્મ 
પ્રસાદજ તેતું સુસ્થકારતું લક્ષણુ છે. 


મનુષ્ય અપૂણુ વસ્તુ છે.-અતિ ક્ષુદ્ઠ જવ છે, મનુષ્ય એકદમ 
નિષ્પાપી થશે એવું કદિ સંભવતું નથી. ઇશ્વર એક માત્ર અપા- 
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પવિદ્ધ છે, પરંતુ ઇશ્વરે મનુષ્યને જે , પ્રમાણેનું ખળ આપ્યું છે. 
જે પ્રકારનો કર્ષત્વનો ભાર આપ્યો છે તેનાથી તેનો કેઈ અનિ- 
વત્તિ નથી. જેનાથી ધર્મના રસ્તા ઉપર ઉન્નત મસ્તક કરી શકે, 
તેને તેવા પ્રકારની અતૃક્ષ શકિત આપી છે. જેનાથી તે પોતાની 
પ્રવૃત્તિ તથા અવસ્થાની સાથે લઢાઇ કરીને પુણ્ય પદવીમાં જઈ 
શકે તેને તેવી અતુલ શકત આપી છે. જેનાથી પશુભાવ રડ 
ષ્યના ઉપર અવિપત્ય ન કરી શકે, જેનાથી તેનો માફંટ્ભાવ સવ 
પ્રકારથી ઉન્નત તથા ખીલી શકે તેવા તેને નાનાપ્રકારના ઉપાય 
કરી મુકયા છે. વળો તેને મધુસ્વર્‌પ ધમે આપીને ખેસી રહ્યા નથી; 

તે પોતે આપણી આગળ ધોતાનું સ્વર્‌ય પ્રકાશ આપીને આપણા 
આત્માને હન્નરેો ગુખે ખ્લવાન કરે છે. પાયથી મુૃઝત થયાથી 
ઇશ્વરને! પવિત્ર સહવાસ મેળવવામાં આવે છે; વળી ઈશ્વરનો સહ- 
વાસ લાભ કયાથી આવ્મા પવિત્ર થાય છે અને પાપની આ 
સક્તિ યણ તેમ, કીગુ થાય છે, યાયથી મુક્ત, થવું પેહેલું આપ- 
[ગા યનાધીન છે પછી આપણે ઇશ્વરનો પ્રમાદ તથા આશ્રય 
પામ્યારથી પાપ દૂર થાય છે. પરંતુ એક તો આપણે દુબલ 
છિયે, તેમાં વળી કેટલા અંતરના શઞુગ્નો છે અને ખાહરના કેટ- 
લા શત્રુ આપણને ધેરે છે, કાયામનોવાઝ્યની મેહેનતવિના મન- 
ની પવિત્રત! તથા આત્માની પાંવતતા સંપાદન કરવામાં કદિ 
સમર્થ થતાં નથી. જેનો ધર્મ ખલવાન છે; ઈશ્વર સ્પુહા પ્રખ* 
લ છે, અને આત્મા ઠીક છે, તેઓ પણુ જ્યારે મધ્યે મધ્યે ઇશ્વન 
રના રસ્તામાંથી ખીજ રસ્તે ન્નય છે. ત્યારે તેઓની કેવી દુરદેશા 
થાય છે; જેઓ પે।તાની કુપ્રરૃત્તિને ધોતાને હાથે અર્ષણ કરીને 
સંસારરૂપી જંગલમાં ફૂરે છે. તેનું ચિત્ત ભુજંગ નિત્ય કુટિલ- 
ગામી થઇને પોતાનું અને જનસમાજનેૅ કેટલું અનથ ઉપન્નવે છે, 
ધમૈ રત લાભ કરવાને વાસ્તે અંતરની ઇચ્છા જેઈએ. અંત 


રની ઈચ્છા હોય તો દુખલતાનો ધણો નાશ કરે છે છે. આપણી 
અસત્‌ ઇશ્છા એક જાતની છે અને દુખતા એક ખીજી એ ખે 
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જુદા વિષય છે, જેની સાધુ #ચ્છા હોયછે, તે સાધુ વ્યવહાર કરેછે, 
તેઓની દુખેલતાનું પડવું એક જાતનું હોય છે; અને જેઓની લોક 
રક્ષા સર્વસ્વ અને કપટ વ્યવહારથી પૃથ્વિમાં ચાલવાનો ઉપાય છે, 
તેઓનું પાપ મરકાશજનિત પડવું બીન્ન પ્રકારનું છે. સાધુ મનુષ્ય એક 
વખતે પતિત થયાથી ઇશ્વરના પ્રસાદથી ઉદ્ધાર થઇને આત્મ પ્રસાન્‍ 
દ લાભ કરે છે. તેના પાયજ્નિત અનુશોચના અને અતુશો 
ચનાથી ઇશ્વરને! પ્રકાશ, એ ખંને પ્કારથી તે પાપથ મુક્ત થાય છે. 
પાપથી મૃકત થયાથી ઇશ્વરની સાથે સહવાસ લાભ કરવાની પ્રાર્થના 
ઉત્પન્ન થાય છે, તે પ્રાર્થનાની સાથે સાથે ઇશ્વરને મળવાની ઈચ્છા 
અધિક થાય છે અને ત્યારપછી ઇશ્વર પોતાનું સંતાપ દૂર કરવા- 
વાલી મૂર્તિ પ્રકાશ કરીને સર્વ પાપ હરણુ કરે છે, ઇશ્વરને મલ- 
વાની ઈચ્છાની પેહેલા આ પ્રમાણે કરવું, પાપની સાથે સંસ્પર્શ 
ન થાય. ઈશ્વરને મલવાની ઇચ્છા ઉદીપન્ન થયાથી આ પ્રમાણે 
ચાલવું; પાપની સાથે સંસ્પશી ન થાય અને ઇશ્વરના પ્રકાશની 
વેળાએ પણુ એ ઉપદેશ છે; પાપની સાથે સંસ્પર્શ ન થાય. એવી 
રોતે પાપથી ડૂર રેહેવાની જેની અતરની ઇચ્છા હોય છે તેને 
ઇશ્વર મદદ આપે છે. ઇશ્વરજ દુર્ખલને ખળ આપનારે છે. ઇશ્વ- 
રજ પાષીઓને પરિતાતા છે. 


ર ારાદસરંદાયાાતરારઇ 


તતુર્થ ૩૧. 
(ઇશ્વર સત્યસ્વર્‌ેષ*) 
સત્ય કોને કહે છે ? સત્યના જેવી વસ્તુ કયાં છે ? કોઇ વિષય 
ગેવો છે કે જેને સત્ય કટી શકાય ? સત્ય કેવી વસ્તુ છે અને 
સવ્યતું સ્વરૂપ તથા લક્ષણ રું છે ? એ શોધવામાં મન લગાડયાથી 
સાખેત થશે કે ઇશ્વર જે છે તેજ સત્ય છે; અને સત્યજ ઈશર છે. 
ઇશ્વરથી સત્ય જુદુ નથી, અને સત્યથી ઇશ્વર જુદો "નથી. 
ઇશરમાંજ સત્ય રાબ્દ સંપૂણ સમાયલો છે, તેના વિના ખીજ કેઈ 
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પદાર્થમાં સત્ય શખ્દ સમાયલો નથી. જડ પદાથૅને શું સત્ય 
કહી શકરં ? જ્યારે આપણે નેઇએ છિયે કે જડ પદાર્થમાં ચેત- 
નના ગુણુ નથી; જડ પદ્દાથે મરેલા પદાર્થના પ્રમાણું રહેલા છે; 
જડ વસ્તુ પોતે પોતાને જાણતી નથી, ત્યારે તેને સત્યના જેવી 
વસ્તુ કહી શકાતી નર્થી. સત્યનો જે ભાવ છે, તેની સાથે ચેતન 
વિનાની મરેલી વસ્તુનો મેલ થતો નથી, આપણે જવતા માણુન 
સને જે પ્રમાણે સત્ય જાણિયે* છિયે, તેના મરેલા શરીરને પણુ 
રું તે પ્રમાણે સમજએ છિયે ? સાંમે જે અચલ અટલ સ્તખ્ધ 
મૃત્યુર્પ ભોત જવામાં આવે છે, તે રું સત્ય પદાધ છે? જડ 
પદાર્થ ને સત્ય ન હોય તો શું આપણો જીવાત્મા સત્ય પદાથ 

નથી? જડ પટાર્થયી જીવાત્મા સત્ય છે કેમકે જીવાત્માને જ્ઞાન 
છે, ચેતન છે. પરંતુ જીવાત્માને જ્ઞાન પ'ગૃ છે, અજ્ઞાનપણુ છે, 
જીવાત્મા કેટલાક વિષય ન્નેય છે; કેટલા [વિષય તો નથો, જવા- 
ત્મા કોઈ વખત જગે છે અને કેઈ વખતે ઊંજે છે, જવાત્મા એક 
વેળા હ્તો નહિ અને જે પૂણે પુરૂષના આશ્રયમાં રહીને જીવતો 
રક્લા છે, જીવાત્માના સઘળા વિષયની હટ છે; માય છે, એવો 
હંદવાલો પરિમિત પદાર્થ આયણેો જીવાત્મા છે, તેને જતે સત્ય 
કેહવામાં આવે તો પૂર્ણ જ્ઞાનવાળા ઇશ્વરને કેહેવા પ્રકારનો સત્ય 
જાણવો જેઈએ ? જે સવજ્ઞ છે, જે અંતવામી છે, જે ભૂતભવિષ્યત્‌ 
વત્તમાન એ ત્રણ કાલનાં ઉપર સમાન રૂપથી ધ છે; તે સત્ય 
પુ3ૂષની તુલના કયોથી આપણે આપણા છજીવાત્માનૈ સત્ય સમજી 
શકતા નથી. ઇશ્વર જે છે તે સત્ય છે, સત્ય જે છે તેજ ઇશ્વર છે, 


રેવું સત્ય વસ્તુ, જ્ઞાનવસ્તુ જે છે તે પ્રાણુવાળા છે કે પ્રાણવિ- 
નાનો છે, જીવતો છે કે મરેલો છે? પૂણુ જ્ઞાન સ્વરૂપનું જ્ઞાનજ 
પ્રાણુ છે. તે સત્ય સ્વરૂપ તે પૂણુ જ્ઞાનવાળો છે, અથચ તે માણુ- 
પિની મરેલો પદાર્થ છે, એ બંને પરસ્પરના વિરૂદ્ધ વાઝ્ય છે. 
જે લત્ય સ્વરૂપ છે, જ્ઞાન સ્વરૂપ છે, તેનો પ્રાણુ જગત્‌નો પ્રાણુ છે, 
તે જવતો પદાર્થ છે મરેલો પદાર્થ નથી. તેનું જવન એક વખત 
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ગઆારંભ પણ થયું નથી, તેના #, જીવનનો કદિ છેડો આવશે નહિ. 
તે અમર છે. તેના પ્રાણને -હાસ નથી, વૃદ્ધિ નથી; ખર્ચ નથી, 
કેમતી નથી તે અમર છે, તે જ્ઞાન સ્વરૂય છે, ્ેતનાવાન છો, સ્વ- 
પ્રકાશવાળો છે, તે મૃત્યુના વિપરીત પદાર્થ છે, તે પ્રાણ છે. 

સત્ય જે દ થે છે તેં કેટલાક કાલ સ્થાયી છે કે અનંતકાલ 
સ્થાયી છે. અંતવત પદાથ ગને અનંત પદાથ ગમેમાંથી કોને સત્ય 
કેહેવામાં આવે છે? આપણે એન્દ્રજ્નલના વ્યાપારમાં જે સધળા અ- 
ટભૃત વ્યાપારે પ્રત્યક્ષ ન્તેઈએ યે, તેને જુઠા કેમ કેહેતાં નથી? 
તેનું એક મોટું કારણ એ છે કે, તે ધણા થોડા ક!લ રેહેનાર્‌ છે. 
ગમતવત વસ્તુની સાથે સત્યભાવનો સંપૃણુ મેલ થતો નથી. આપ- 
ણે ચારે તરક જે સઘળા પદાથ બિરાજેલા જઇએ છિયે, તે સરવ 
સૃછિકાલથી વત્તમાન રહ્યા છે, તથાપિ સુંણેના પેહેલા તેઓ કેદજ 
હતા નહિ, અને ઇશ્વઃની “સછા થાય તો પલ પણુ રહે નહિ; એ 
વાસ્તે એ સવ ખરાખર સત્ય કેહેવામાં આવી રાકવું નથી. જે અ- 
નંત છે, જે નિત્ય છે, જે દેશાકાલના ખાહેર પદાથ છે, જે પેહેલા 
પણુ હતો, 'હાલ પ'ગ છે, પછી પણ રેહ્શો, તેજ સવ્ય છે. સત્યનો 
ભાવ કેવલ તે અનત સ્વર્‌ધમાંજ છે. જડવસ્તુ ગધન્તવત છે, 
આપણો જવાત્મા પગ અવન્તવત છે, એ માટે એઓ તેના 
જેવા સત્ય નથી. 


જે કંઈ સત્ય કેહેવામાં અવે છે. તેની સાથે કોઈ પ્રકારનો યોગ 
થવાથી તે સત્ય થઈ શકતો નથી. હાલ છે પછી નથી એનું સત્યનું 


છે 


સ્વરૂપ નથી. થોડા દેરામાં છે થોડા દેશમાં નથી એવી વસ્તુ પણુ 
સત્ય નથી, કેટલુંક જ્ઞાન છે કેટલુંક અજ્ઞાન છે, કેટલો સદ્ભાવ છે 
કેટલો અસટ્ભાવ છે, કેટલી શઝ્તિ છે કેટલી કમતાઈ છે, એવી 
જતતું જ્ઞાન વસ્તુ પણ સવ્ય નથી. અમાવવાળા પટ્ટાથનો પ્રયોગ 
કયાથી સત્શખ્દોનો અથષ થતો નથી. પૂણુ વસ્તુજ સત્ય છે. આ 
માટે ઇશ્વરવિના સત્યની સાથે ખીજ કોઇ વસ્તુનો મેલ થઇ અક- 


તો નથી. કેટલુંક છે, કેટલુંક નથી. છે અને નથી એ ખંને' એકત્ર 
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થયાથી સર્વ વસ્તુ સીમા ખદ્ધ થાય છે એ વસ્તુ એક સમય હતી, 
એક સમય હંતી નહિ, એ કેહેવાથીજ તેના કાલની સીમા થઈ. 
આ માણસને કેટલુંક જ્ઞાન છે, કેટલુંક અજ્ઞાન છે. એ કેહેતાંજ 
તેના જ્ઞાનની સૌમાં થઇ, જે દેરામાં :મનંત છે; જે કાલમાં ચ્ચનંતછે 
મંગલ ભાવમાં અનંત છે જેનું અનંત જ્ઞાન છે, જેનું અનંતપ્રાગુ છે 
તેજ એક માત્ર સત્ય પદર્ઘ્થ છે, તેજ સત્યનો વિષય છે, તેજ 
સત્યનો મૂલાધાર છે; તેજ સ*્યનો પાયો છે. આ એક સત્ય રાબ્દ 
તેના સર્વ તત્ત્તતી સમછ્તું સ્થાન છે, સત્યનો ભાવ ખોલ્યાથી 
તેનું સર્વ સ્વરૂપ મકાશ આપે છે સત્યમાં જ્ઞન-પ્રાણ અનંતભાવ 
અન્તભૂત રલ્લો છે. તે સત્ય સ્વરૂપ છે તેમાં કેટલા સારા ભાવ છે 
કેટલાક ખરાખ ભાવ છે, કેટલાક મંગલ ભાવ છે, કેટલાક અમંગલ 
ભાત છે; એવું નથી; તે પરિપૂર્ણ મંગલ સ્વરૂપ છે. જ 4નિરપ, 
[નિખ્યાપ, નિષ્કસૅક પૃવિત્ર સ્વર્ષ છે તેના કરતાં સુંદર વસ્તુ ખીજ 
કાઈ નથી. તે” ઘય શિવ સટ છે, 


સત્ય રાખ્ટ ઈશ્વરમાંજ સંપણ લાગુ પડે છે. સત્યની સાથે 
બીજી વસ્તુનો કોઈ વિષયમાં મેળ નેઈને તેને સત્ય કીએ છિયે. 
જડ વસ્તુના અસ્તિત્વ અને શક્તમાત નનેઇને તેને સત્ય કહીએ 
છિયે, જીવાત્માનું જ્ઞાન તથા ચેતન શાંક્ત જેઇને જીવાત્માને 
સત્ય કહીએ છિયે. પરંતુ એ સર્વ વસ્તુનો આદિ છે, અંત છે. 
દેરા, કાલ, ગુણ મવ વિષયમાં જીવાત્માની સીમા કેહેવામાં આવેછે. 
પરતુ જે અનાધનંત પણુ જ્ઞાનવાળોા, પણુ મંગલકત્તા છે તેજ સત્ય 
છે, આ સવે જગત્‌ સંસારને પશ સત્ય કષ્ડી શકાય છે, 
પરંતુ ઇશ્રજ કૂટસ્થ સત્ય છે. આ સવ આધેોલ્ષેક સત્ય છે કેમ 
કરે અલ્યકાલ સ્થાયીવસ્તુના કરતાં દીધકાલ સ્થાયોવસ્તુ સત્યછે; 
જડ વસ્તુના કરતાં જ્ઞાનવસ્તુ સત્ય છે; મૃતવસ્તુ કરતાં સચેન 
તનવસ્તુ સત્ય છે. પરંતુ પરમાથિક સત્ય પદાથ કેવલ તેજ છે 
આનન્‍્કહીને એબ્રું સમજવુ નહિ કે જગતૃસંસાર ભ્રાંતિથી ભરેલો 
મિથ્યા છે, આ સળી માયા પણુ નથી, સ્વપ્રુ પણુ નથી, કારણુ 
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એનું મૂલ જે છે તે સત્ય છેદ આ જગતૂસેસાર સત્ય મૂલક છે. 
આપણી બુદ્ધિમાં જગતનું અસ્તિત્વ, જવાત્માનું અસ્તિત્વ ગને 
પરમાત્માનું અસ્તિત્વ પ્રકાશ આપે છે, એમાં ને કોઇ એક અન 
સ્તિત્વને સ્વ્મ્રુ જાણીને મિથ્યા કેહવામાં આવે તો ખીન્ સવ 
અસ્તિત્વને તેના પ્રમાણે મિથ્યા કહી શકાય, મૂલ સત્યથી નીકળેલું 
જગતને મિથ્યા ન કેહેતાં આપેક્ષિત સત્ય કેહેવું ઉચિત છે. આ 
સરવ જગત્‌ સર્ધ સમયમાં રહ્યું છે એમ નથી તે એક સમયે હતું 
નહિ, ને ઈશ્વરની ઇચ્છા થાય તો એક સમયે રેહેખી નહિ. જેના 
અસ્તિત્વથી સવ અસ્તિત્વનો મૂલ પાયો છે, તેજ પરમ સત્ય 
નિત્ય પદાર્થ છે. આપણે અહીંયાં જે કંઈ પદ્યાર્થ નેઇએ છિયે તે 
સવ આશ્રિત પરિમિત અંતવત્‌ પદાર્થ છે. પરંતુ જે સવાથ્રમ અપ- 
રિમય અનંત પદ્દાર્થ છે તેજ સત્ય છે. સવે સૃષ્ટ વસ્તુમાં કોઇને કોઇ 
વિષયમાં અભાવ છે, પરંતુ જેને અભાવ નથી જે પરિપૂણે્‌ છે તૈજ 
પરમાર્થિક સત્ય વસ્તુ છે. સત્યના ઉપર લક્ષ્ય કરીને સત્ય કેહેવું 
ઉચિત છે. આ એક શબ્દમાં તેના સવે તત્ત્વને અર્થ આવી જયેછે. 
સત્યનો ભાવ સવતી બુદ્ધિમાં છે તે ભાવ ખીલ્યાથી જેવામાં 
આવે છે કે કેવલ એક માત્ર ઇશ્ષરજ તે સત્ય ભાવનો વિષય છે, 
સત્યવિના ખીજે કયાં પણુ સત્ય શબ્દ લાગ્રતો નથી સવ્યની પધાપિ 
થતી નથી. આપણે ઉપર્‌ જે સવ્યના લક્ષણ જયા છે તે સવે લ- 
ક્ષણ કેવલ ઇશ્વરમાંજ પ્રાપ્ત થાય છે 


સત્ય જેવસ્તુ છે તે કદિ જડવતમૃતવસ્તુમાં મળતી નથી, એટ્લા 
માટે અમર ચૅતનવાળો ઇશ્વરજ સત્ય છે. સત્ય જે વસ્તુ દે છે, તે કોઇ 
સમયમાં છે, કોઇ સમયમાં નથી એવું જણાતું તથી, એટલા માટે 
નિત્ય પરમેશ્વરજ સત્ય છે. સવ્ય જે વસ્તુ છે, તેના €પર્‌ કાલનો 
અધિકાર નથી; કાલેકરીને તેનો ક્ષય થતો! નથી, તેને કે ફેરફાર થતો 
નથી, એટલા માટે અપરિવિર્ષનીય યુવ ઇંશ્વરજ સવ્ય છે. સવ્યના 
ઉપર્‌ દેશનો અધિકાર નથી, દેશ તેને સીમાખદ્્‌ ક્રી શકતો નથી; 
એટલા માટે સવન્યાપી અપરિસીમ ન શૃર્‌જ સવ્ય છે. સવ્ય જે 
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વસ્તુ છે; તેમાં કેટલાક સારા વિષય જે, કેટલાક ખરાબ વિષય છે, 
તેમાં કેટલાક સદ્ભાવ છે, કેટલાક અસટ્ભાવ છે, એ પ્રમાણે નથી; 
એટલા માટે પૂણું મંગલભાવ પરમેશ્વરજ સત્ય. સત્ય જે વસ્તુ છે તે 
આશ્રિત તથા પરતંત્ર વગ્તુ નથી, તે કોઈના પણુ ઇચ્છાના અધીન 
નથી; તેનો પિતા પણુ નથી, નિયતા પણ નથી; એટલા માટે સ્વૃ- 
પ્રકાશ સ્વરૂપ સ્વતંત્ર પરમેશ્વરજ સવ્ય છે, સવ્યની સાથે એભા- 
વની સાથે યોગ નથી; એટલર માટે પરિ રેપૂણે ઇશ્વરજ સત્ય છે. 
સત્યને જે મહાનભાવ આપણી ખુદ્િમાં છે; તે પૂણુ પુરૂષવિના 
ખીન્ન કોઇથી પૃણુ ચરિતાર્થ થનાર નથો. આપણી ખુદ્ટિમાં જે 
ધર્મનો ભાવ છે, તેના જેવો ધાર્મિક ભાવ મલનાર નથી, તે પ્રમાગે 
આપણા સત્યભાવની સાથે જવાવાલી કેઇ વસ્તુનો એકય નતેવામાં 
આવતો નથી. ઇશ્વરના લક્ષણ અને સત્યના લક્ષણ સંપણું રીતે 
એકય જેઇને ઇશ્વરને સત્ય કેહેવામાં આવ્યું છે. તે “ તય ર્યોતીદ- 
લોડમત.' 


પંચમ ઝપર્‌શ. 
(ઇશ્વરઉયર પ્રીતિ ગને વેષયઉષર વિરાગ.#) 


ખ્રહ્મઉપર પ્રીતિ ન હોય તો ખ્રક્ષદર્શનત થતું નથી. પ્રીતિર્‌પી 
દીવાથી ઇશ્વર આપણી આગળ જે પ્રમાણે પ્રકાશિત થાય છે; 
તે પમાણે બીજા કોઈ ઉપાયથી પ્રકાશિત થતો નથી. મોીતિનેો 
એવો તો પ્રભા છે કે નને જ્ઞાન છુપુ રહે તો તેનાથી પ્રકાશિત થાય 
છે, જતે સત્ય છાયા પ્રમાણે ભાસે તો તે દીપી નીકળે છે, ને ધર્મ 
આયાસસાધ્ય અતિકઠોાર્‌ જણાય તો તે મધુસ્વર્પથી દેખાવ આપે 
છે, ઇશ્વરજ આપણને તે પ્રીતિને પ્રેરણકત્તા છે તે પોતેજ તેનો 
વિષય છે. તેને વાસ્તે ભુખ્યા તરસ્યા થયાથી તે પોતે આપણુને 
અત્ર*ાણી થાય છે, તેના ઉપર પ્રીતિ દઢ હોય તો આપણા સર્વ 
ધર્મકાર્યતું અન્યર્થ કૂલ થાય છે, આપણે વિષયના આકવૈણુના 
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ખળની સાથે નિરસ્ત કરીને જે અપૂર્વ ધર્મ શિક્ષા લાભ કરીએ 
છિયે તે શિક્ષા કેવલ એનાજ વાસ્તે છે કે આપણે તે સર્વથી ખા* 
હર પરમેશ્વરનો સહવાસ લાભના યોગ્ય થઇયે, આપણે આપણી 
ખરાખ પ્રકૈતિને વશમાં રાખીને જે ધમેખધ મેળવીએ છિયે તે 
કેવલ આપણને ઇશ્વરના રસ્તે જવાની શિક્ષા આપે છે. આપણે 
મુક્તિ લાભને વાસ્તે અનંત આવતા કાલનાઉપર દૃષ્ટિ કરીએ છિયે, 
ધમ આપે એ જવદશામાં તે મૂંક્સેની પાયરી દેખાડે છે. 


ઘમ જેમ આપણુને ખાહ્મધામમાં લઈ નય છે, તે પ્રમાણે આ 
પૃથ્વિમાં પ'ગ ધર્મ આપણે મંઝી તથા સહાયર્‌ધે કામમાં આવે છે, 


ચાહે તો [વેષયી મતુષ્ય હેય, ચાહે તો દશ્વરાનુરાગી હોય ધમે 
ને બંધ તથા રક્ષક છે. જેગો કેવલ વિષય સુખની પ્રાર્થના 


ગવ 
કરે છે, ધર્મના રસ્તાઉપરે સાલ્યાથી તેઓનું મંગક્ષ થય છે, અને 


જગો ઇશ્વરને પ્રાથના કરે છે તેઓ પ'ગૃ ધર્મનું અવલંબન કરીને 
તેને લાભ કરી શકે છે, ગક તરફ શ્રેય છે અને એક તરક્‌ પ્રેય છે, 
એક તરકૂ સંસાર છે અને એક તરકૂ ઇશ્ષર છે, એ ખંને ઉપર સ" 
માન પ્રીતિ થતી નથી. જેઓની સંસારમાં પ્રીતિ હોય છે તે- 
ઓને ઇઈંશ્ષરઉપર [રાગ હોય છે. જેઓની ઇશ્વરઉપર પ્રીત હેય 
છે તેઓને સંસારઉપર મૌત હોતી નથી. ધર છોડને જંગલમાં 
રહ્યાથી વૈરાગ્ય થવાય છે તેમ નથો, દ.શ્વરમાં પ્રીતિ એજ ખરે 
વૈરાગ્યનો માર્ગ છે. ધમજ એ રસ્તાને! ખતાવનાર્‌ છે. આપપખે 
કુમ્વૃત્તિના ઉપર ધમને જેટલીવાર્‌ જ્ય કરવા દઇએ, ધમના 
તીવ્ર ભત્સંનાથી સ્વાર્થષરતાની ખરાખઃ સલાહને જેટલીવાર નિ" 
રસ્ત કરીયે, તેટલું આપ'શે ખક ધામરું, તેટલી આપણે શિક્ષા 
લાભ કરીએ છિયે. વિષયના પ્રત્યેક પ્રવાહમાં જવાને વાસ્તે તેટલા 
તૈયાર થઈયે છિયે, વિષયખંધનથી મુક્ત થવાનેજ મુક્તિ કેહે 
વામાં આવે છે. પાપથી ટૂર થવાનો જે હઘ્ોગ, તે ઉઘોગ” 
આપણને ઉત્કૃષ શિક્ષા આપે છે. ઇશ્વરમાં જે અટલ પ્રીદ્ઞિ, તે 
મીતિ આપણું ખરૂ વૈરાગ્ય છે. 


રષ 


ઈશ્વરઉપર પ્રીતિમાં જેવો સ્વર્ગીય,ભાવ છે, તે પ્રમાણે ધમૈતું મ 
હાત્મ્ય છે; તેનાથી સ્પષ્ટ સાખેત થાયછે કે તે કેવૃલ આ લોકને વા 
સ્તે નથી, ગર્ભમાં રેહેલાં ખાલકનું સુંદર્‌ શરીર અને કામ કરવાની 
સવે ઇન્દ્રિય ન્તેયાથી જેમ તેને હમેશા ગર્ભમાં રેહેવાને ઉપયુકત 
જણાતો નથી-પરંતુ આ કમે ક્ષેભ પૃથ્વીના ઉપયૃક્ત જણાય છે. 
તે પ્રમાણે મત્તુષ્યના નિષ્કામ ધમેના અનૃષ્ટાનમાં ઇશ્વરને નિઃસ્વાર્થ 
અનુરાગ જ્નેઇને તેને આવતી હાલની મોટી ઉચ્ચી હાલતના લા- 
યક જ્ણાય છે, એ સર્વૈભાવ પૃથ્વીના ભાવથી “એટલા તો મોટા 
છે કે અહીંઆં તેનું ઉત્તમ પ્રકારે ચરિતાર્ધતા કદિ થનાર નથી. 
વિષય સુખને વગર આનાકાનીએ વિસજન કરવું-પુથ્વીની ખ્યાતિ 
ઉપર્‌ નજર ન રાખતા તુચ્છ કરવી, કેવલ સા પૃથ્વીના જીવના 
પલે કદિ સંભવતું નથી. 

જએ કેવલ વિષય સુખના ઉપર લક્ષ્ય રાખીને સ્વર્ગીય ધર્મને 
તાસ્તે પ્રાર્થના કરેછે, તેઓનું એ અત્તિ નીચ લક્ષ્ય છે. સ્વેો- 
પા(જત દુર્લભ ધર્મરૂપી રત્નના ખદલામાં ક્ષુદ્ર વિષયનું સખ કદાપિ 
પ્રાથંનીય થઈ શકવું નથી. ધર્માનુષ્ઠાનના ઉપયુઝત લક્ષ્ય, ધમેને 
યોગ્ય પુરસ્કાર જવલ તે ધમાવહ એક માત્ર પરમેશ્વર છે. ધમેપથ 
એ મધ્યયથ છે, ધર્મ સંસારના ખંધનનો રક્ષા કરે છે, ધમે મોક્ષનો 
પલ થઇને ઈશ્વરની આગળ લઇ જનયછે. વિષય સુખ ભોગવવાને 
વાસ્તે જે ધમ છે તે અતિ ખરાખ ધર્મછે. ઈશ્વરને વાસ્તે જે ધર્મ 
છે તેજ ઉત્કષ્ઠ ધર્મે છે. પ્રાણુ જય તોપણ ધમૈને ઉપાજ્જન અને 
રક્ષા કરવી એ આપણું મૃખ્ય ક્ત્તન્ય છે; દુનીઆનો કોઇ વસ્તુ તેના 
જેવી લક્ષ્યવાલી મળનાર નથી. વિષય સુખને વાસ્તે કેણુ પ્રાણ 
આપી શકે છે, પરંતુ ધર્મને વાસ્તે પ્રાણ અપાયછે. વિષષ સુખને 
ને ધમનો પુરસ્કાર સમજવામાં સ્માવેતો અને સ્વારથપરતાને પૂણુ 
કરવાને ને ધર્મ સાધનનો ઉદ્દેશ થાય તો તેં ધમેની રક્ષા કરવી 
એ ઝે૨ પ્રમાણે છેદ ખહું આચારથી, ધણા દિવસથી ખહુંકદથી 
ને તે ધમની કંઇ રક્ષા થાય તો પરમ સૌભાગ્ય સમજવું. ધર્મને 
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જેઓએ કેવલ વિષય ઉપભેઃગન્‌ા ઉપાય સમજે છે, તેઓની આગળ 
ધર્મે રક્ષામાં કેટલો! ન્યાધાત થાયછે, કેટલો પ્રતિખેધક થાયછે. જ્યારે 
ધર્મની સાથે સ્રખની સાથે વિશેધ થાય છે, વ્યારે તે સુખ વિ- 
સજ્જન કયાથી તેઓનુ કેવું કટ થાયછે. ધર્મ જ્યારે ગંભીર સ્વરથી 
ત્યાગ કરવાનો હુકમ આપે છે ત્યારે વિષય ત્યાગ તેઓને કેવો! ક- 
ડવો જણાયછે. તેઓનું લક્ષ્ય કેવલ સુખછે, ધર્મ કેવલ તેઓનો 
ઉપાય માત્ર છે એ વાસ્તે ધર્મ રક્ષા નનેઓને અતિ કષ્વાળું જણા- 
યછે. ધર્મની મૃત્તિ તેઓની આગળ કદિ સૌદધને ટેખાવ આપતી 
નથી, પરંતુ સર્વદા વિરસ દેખાયછે. ધરમનો રસ્તો તેઓ કદિ પણુ 
સરલ જ્ઞાન કરતા નથો, પરંતુ કાંટાઓથ1 ભરેલો! સમજે છે. 

ગમે માટે ધર્મને પ્રાણ ઇશ્વર છે તેના ઉપર પ્રીતિ કરવી ઇશ્વર લાભને 
વાસ્તે ધર્મ શ્રેષ્ઠ ઉપાય છે; વિષય સુખને વાસ્તે તે અતિ કનેષ્ટ ઉપાય 
છે ઈશ્વર જે મહાન છે તેને મળવાને વાસ્તે ધર્મ આપણુનો મદદ” 
ગાર છે; વિષય સુખ જે ક્રીણના જેવું છે, ધર્મ તેના યોગ્ય વસ્તુ 
થઈ શકતી નથી, એક ખાજા સંસાર છે, એક તરકૂ ધર્મ છે 
મધ્યમાં ઇશ્વર છે, આ તરક મંગલને વાસ્તે પણુ ધર્મે જરૂર છે; 
ઇશ્વર તરક જવાને વાસ્તે પણુ ધર્મ સણય કત્તા છે જેઓએ 
ધમેને છોડીને સંસારના સુખ ભોગવામાં રત રૅહે છે તેઓની 
અહીંગાં વાત કેહવામાં આવતી નથી. અહીંનાં મનુષ્યના વિષયમાં 
કેહ્વામાં આવે છે; પશુઓના જેવા લોકના વિષયમાં કેહેવામાં 
આવવું નથી. સંમારના ઉપર લક્ષ્ય કરીને જેઓ ધમ ઉપાજ્જન 
કરે છે; ધમે તેઓની ઉપલી શ્રેણીમાં રહે છે; ઇશ્વરની તરક 
જેનું લક્ષ્ય રહે છે, ધને તેઓની આશ્રય ભૂમિ પ્રમાણે રહુ છે. 
ધર્મનો પહેલો પુરસ્કાર ઇશ્વર ઉપર પ્રીતિનું સંચાર થવું; તેના 
પછી ઇશ્વરને લાભ કરવો, ઇશ્વરના ઉપર પ્રીતિ હોયતો ધમને 
રસ્તો પોતાની મેળે સહજ થઇ ન્ય છે. જેઓના પવિત્ર હૃદયમાં 
પ્રથમ વિશદ પ્રીતિને દીવો સળગ્યો છે તેની ધમે શિક્ષા ખીજી 
શ્રેણીની શિક્ષા છે તે સહજમાં સેપન્ન થાય છે, પરંળુ જેઓની 
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પેહેલા ઇશ્વર ઉપર પ્રીતિનો અતુભવ મતો નથી, ધમેજ કમે કરીને 
તેઓના મનમાં ઇશ્વર મીતિ ઉત્મન્ન કરે છે. સ્વાધપરતાનેો 
વિયરીત ભાવ ઈશ્વર મીતિ છે, ધમ મધ્યવર્તી શિક્ષા આપનાર ગુર 
રૂપથી છે. 

ધર્મમાં જેની શ્રદ્ધા ઉત્પન્ન થઈછે; ધમતું નેસર્ગીક સૌદર્ય 
અને પાપનું સ્વાભાવિક મલિનત્વ જેઓએ જાણ્યું છે; તેએ 
ઈશ્વરના રસ્તા ઉપર જાય છેશતેમાં કંઇ સંદેહ નથી. વિષયનો 
ત્યાગ, વિષયનું વિસજન, પ્રથમ ધમૈના ઉપદેશથી એની શિક્ષા 
થાય છે. ધમને વાસ્તે જેટલા ત્યાગ સ્વીકારીએ, વિષયના ઉપર 
જેટલો વિરાગ કરવામાં આવે તેટલા ઇશ્વરના માગે આગળ જવા 
માં આવશે; ઈશ્વરની આગળ જવાને તેટલું ખલ મળરો. વિ- 
ષયથી જેટલું મન ખેંચાયછે, વિષયના અતિત પદાધની ઉપર તે- 
ટલું દોડે છે. એક તરક્‌ જેટલા પરિમાણુથી વિરાગ ઉત્પન્ન થાય 
છે, ઇશ્વરની. પ્રીતિ તે પરિમાણુથી ઉજ્જવલ થાયછે, ઇશ્વરનો 
પ્રેમ જેમ પ્રખછ થઈ શકે * તેમ ધમે ખલની અધિક વુદ્ધિ 
થાય છે, વિષયનું ખેંચવું કમતી થવુ નય છે, એટલામાટે પેહે- 
લા જેઓના ઉપર કલેવ્યના ઉપર્‌ શ્રદ્ધા થાય છે; એ નિશ્ચય છે 
જે ઇશ્વર તેની પ્રીતિને જ્લટ્ીથી તેના મનમાં ઉદયન કરશે, 
ઈશ્વર સવૈત્ર તેના કેડ પ્રસારિત કરી રાખ્યા છે અને પ્રત્યેક 
ક્ષણે ગમાપણને બોલાવે છે,ઈ આપણે તેની પાસે જ્વાના યોગ્ય 
થઇએ તો તે આપણને ગ્રહણ કરે છે. તેની આગળ લઈ 
જવાને વાસ્તે ધમૈજ પ્રથમ આપણો મદદ કત્તા થાય છે. 


વિષય સૃખ ન્તે ધર્મનું લક્ષ હોય તો તે વિપરીત લક્ષ્ય છે; તે 
લક્ષ્ય સિદ્ધ થવામાં ખિસ્તર વ્યાદાત થશે. વિષયસુખ વિસજન- 
ને વાસ્તે તૈયાર થઇને ધમના રસ્તે જવુ નઇ એ. આતુષગિક 
ન્તે વિષય સુખની રક્ષા થઇ શેકેતો તે ધણું ઉત્તમ છે. ધમે કંઈ 
નિષક સુખનો સંગી નથી પરંતુ ધમેનો સંગી ને વિષય સખ 
હોયતો તે જર્‌ર સેવ્ય છે આપણે આત્મસુખને વાસ્તે ધર્મની 
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પ્રાથના કરવી એ કેવલ સ્વાર્થપરતા માત્ર છે. સ્વર્ગે લાભને 
વાસ્તે તથા નરકના ભય નિવારણને વાસ્તે અપવાસ કર્યાથી ધર્મ 
થતો નથ. ધમેનો ભાવ જે છે તે નિઃસ્વાર્થ ભાવ છે, વિષ 
યસુખ જે ધમેનો અન્ય પુરસ્કાર નથી; પરંતુ સુવિમલ આત્મ 
પ્રસાદજ ધમને] પુરસ્કાર છે. ૪ંશ્વરજ ધર્મનો છેલો પુરસ્કાર 
છે, ધમેની સ્વગીંય જ્યોતિની આગળ સોના ર્યા હીરાની 
પાર્થિવ જ્યોતિ ક્યાં રહી શકે ? કેવ્લ એક લક્ષ્યના દોષથી ધર્મને 
પણ દોષવાળો સમજય છે, વિષય સુખમાં જેનું લક્ષ્ય છે તે પૃથ્વીમાં 
ધર્મની હીનાવસ્થા તથા પાપનો ફકુલાયલો ભાવ જેઇને ઇશ્વરના 
અખંડ મંગલ સ્વરૂપમાં પણ દોષ લગાડે છે. તે હોયતો એ 
સમજ્તો હશે કે હું સત્યના રસ્તે, ધર્મના રસ્તે ચાલીને કેવલ 
લોકની આગળથી નિષ્ઠુર આધાત સહન કૂં છું; અને પાપી મનુષ્ય 
ધનમાન પ્રભુત્ત વધારીને કેવા સુખથી કાલ ગાળે છે; એટલા માટે 
ઇશ્વરના રાજ્યમાં કંઈ વિચાર નથી. ધમને જેએ સુખનો ઉપાય 
સ્વરૂપ સમજે છે તેઓના મોહેડમાંથી એવી આક્ષેધોકિત ધણી 
વખતે સંભળાય છે. 


ધમૈયુષ્ધમાં પ્રવેશ થઇને ઇશ્વરના રસ્તે આગળ જવાનો ઇ- 
૨છા હોયતો ત્યાગ સ્વીકાર કરવો જેઈએ. વિષય સુખથી અનેક 
વેળા ટ્ર થલું ન્તેઇએ. કુપ્રવૃત્તિના વિપરીત રસ્તે ધણી વખત ગમ- 
ન કરવુ જેઈએ. આપણી પાસે ને મલધન એકત્ર હોયતો 
અતિરિડત ધનના નાશથી તેણું વિશેષ ત્ુકસાન જણાતું નથી. 
ઇશ્વરને જે મલધન ર્‌પથી એકત્ર કરી રાખ્યો છે. તેને વિષયને 
ત્યાગ કર્યાથી નુકસાનની સંભાવના નથી. જે સર્વ સંપદના 
સમુદ્રને પ્રાસ થયોછે વિષય વિષદને તેને વિપત્તી જણાની નથી. 
તે સુખની વેળાએ તે સ્વ સખદાતાના પ્રતિ કૃતજ્ઞ થઇને તે 
સ્ખને ખમા કરે છે અને વિપદની વેળાએ તે સર્યાશ્રય પરમે 
શ્રરના આશ્રયમાં રહીને નિભયથી ફરે છે, પાપ તેની આગળ 
ગ્મ્મંગલ રૃપે દેખાય છે; દુઃખષણ વાસ્તવિક અમેગલ નથી. વિન 
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પત્તિ પણુ વાસ્તવિક અમંગલ નથી- * આત્માને કેવી રીતે આત્મ 
પ્રસાદ લાભ થાય, ઇશ્વર કેવી રીતે નિરંતર જ્ઞાનની આંખે પ્રકાશિત 
થાય, ગમે વિષયમાં જેનો પ્રાણુગત યત્ન કરે છે અને તેવા આચરણુ 
કરવામાં જે તત્પર હે।ય છે. કેવા કામ કયાથી લોકો માન આપશે 
એ વાસ્તે તેને કટ સહન કરવું પડશે નહિ. ઇશ્વરથી દૂર 
થવામાં આવે એ ભયથી તે પાપથી ટર રહેછે, લોકો પછી ખરાખ 
કહે, એના ઉપર દૃટિ રાખીને”*તેઓને કપટતા કુટિલતા છલ- 
તાનો અભ્યાસ કરવો પડતો નથી. 

જેઓ ધમમાં ઘણી વેળા વિષયના સુખની હાનિ જઇને ઇશ્વર” 
ના મંગલ સ્વરૂપમાં દોષ લગાડે છે, તેગ્મો ધામિકોના વૃદ્ધાવસ્થામાં 
જુવાનીનું બલ વીર્વે કામ કરવાનો ઉદ્યોગ ન્નેઈને તે રું એ- 
વી રીતે કહી શકશે ? વિષયથુ સુખ નને ધમનો સાચો વિષય હે. 
તતો ધાશિક માણસો વધારે વિષયો હોત; એટલુજ નહિ પરંતુ 
ઘમ જેટલો ઉપાજ્જ્ન કરત તેટલો સવે દન્દ્રમના દરવાજાથી 
નીકળત, વિષયની લાલય તેટલી વધત, ભોગની શક્તિ તેટલી 
પ્રખ8 થાત. પરંતુ ખરેખર્‌ તેનાથી ઉલટું જણાય છે, ખ્રભરસ 
ચાખનાર ધામિક વૃદ્ધ દિવસે દિવસ પોતાને પોતાના જવાના 
સ્થાનની આગળ જાણીને સવદ્દા પ્રસત્ર તથ્રા હષ રહેછે, વિષય 
ભોગની લાલય તેને સુખ તથા દુઃખ સપી શકતી નથી. 

ધમેપરાયણુ સાધુ મનુષ્યો વિષયના સુખથી ટૂર રહે છે, ન્ન- 
ણીને પાપી મનુષ્યો નિર્વિધરમી રહેછે એમ નથી. પાપીઓ જે પ્ર- 
માણુનું દુઃખ સણન કરે છે તે પાપી જણે છે; ખીજ્તે તે અંતયામી 
પુરૂષ જણે છે, તેઓની પાસે ને ધન, માન, એજર્ય, ધોડા, રથ, 
હાથી, પલંગ ઇત્યાદિ હોય તો તેઓને કોઇ પણુ શાંતિ આપતું 
નથી. એટલું”? નહિ પરતુ તેઓ નરકના જેવા હૃદયને સવેદા ખા- 
લે છે, તેઓને કંઈ સુખ ભોગવવાની શાઝ્તિ હોતી નથી. તેઓની 
'માગૃળ આ જગત્‌ દાયમય જ્ણાય છે, તથાપિ કરૂણા રિછુ 
પરમેશ્વર તેઓને ત્યાગ કરતો નથી; તેઓને પોતે દંડ આપીને 
વિષથથી સ્વયથે બોલાવે છે. 
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(વિષય સુખ ગાને ખ્રહ્માન૬.) 

તે ભૂમામાંજ આપણું સુખ છે, થોડા વિષયમાં 'શુખ નથી. 
વિષયે સુખમાં આપણો આત્માં તપ થતો નથી સર્વ વિષયરુખ 
ક્ષણભંગુર છે, અઅતિરાય ન્હાનું, કદિ ધર્મના અનૃક્લ, કદિતો પ્રેતિ- 
ફૂળ, કદિતા સેવા કરવા જેવું, કદ્તિ# ત્યાગ કરવા જેળું છે તેથી ભૂમા 
પરમેશ્વરર૪ આપણો તૃપ્તિના સ્થલ છે, આપણું શાંતિનું ધર છે. 
ખ્રહમાનદજ આપણું આલોક તથા પરલોક્નું અવિનશ્વર (જેનો 
નાશ નહિ થાય) એવું કવચછે. વિષયસુખની તુલના ખ્રક્ષાનંદ કાલમાં 
અનન્ત અને ભારમાં પણ અપરિમેય છે. ખ્રહ્માનંદ જેમ સ્થાયી છે 
તેમ ઊંડો છે, મનુષ્યનો આત્મા ખણ મોટો છે, ન્હાના પટાથમાં હમેશ 
લિપ્ત રહીને તે સારીરીતે રણી રાકતે નથી. જે માણમ સા 
ભાગ્યનો જેને પાર્‌ ન આવે એટલું દાન ભોગવે છે; વિપુલ 
માન, અતુલ એશ્ચર્ય, મોટો હોદો, અટલ પ્રભુત્વ ભોગવવામાં નમા 
જીવતરને ગાલે છે; તેઓને તૃપ્તિનું સુખ કદિ જણાતું નથી, એવી 
જતની અતૃધ્તિજ તે ભૂમાના ઉપર આપણા આત્માને પ્રધાન 
આકવૈષ છે. વિષય શુખલમાં ન ખંધાતા વિષયના ખાહુરના 
પૃદાધને શોધવામાં આવે છે; એજ ગપાપણો ઉત્કૃણ્ અધિકાર છે 
ધમના હૈકમથી વિષયના પ્રભાવને મતિક્લની ઈચ્છામાં લગાડી 
શકીએછિયે. એ આપણી આશ્ચર્ય શાર્કિતિ છે જેનો આત્મા ધર્મ 
ખલથી ખલવાન થયોછે પુણ્ય જ્યો તિથી મ થયો છે, વિષય 
સુખ કેવા ન્હાના છે તેજ સમજે છે. આપણે સંમ્રામ કરીને, 
કુપ્રત્તિને ખલ પૂવંક નિરસ્ત કરીને ખડું આમાસથી ખહુ 
દિવસથી જે ધર્મરૂપી રત્ન ઉપાર્ન્‍ન કરીએ છિયે, સુ કોઇ પાર્થિવ 
ધન તેના ખદલામાં ગ્રહણુ કરી શકરં ? ના કદિ નહિ. ધમૈતું જે 
છેલું ઇનામ ઇશ્વર છે. ઇશ્વરજ આપણે યથાર્થ લક્ષ્ય સ્થાન છે. 
તેનાથી ટ્ર થદને ખોજી તરકૂ જ્ઇસછિયે તો ત્યાં અંધકાર જણાય 


3૩૧ 


છે, ફઞાકાયંત્રનો કાંટો જેમ સ્વાભાદ્રિક અવસ્થામાં ઉત્તર રક્ષિણું 
તરક હેય છે અને ખાહુરથી વિધ્ધ આવેતો તે કાંટો ઉલટી તરક 
ચાલે છે, તેમ આપણે આત્મા પણુ છે “આત્માની સ્વાભાવિક શમન 
વસ્થામાં તેં ઇશ્વરની તરક દછિ કરે છે, પરંતુ જે વિષયાકર્ષણુ 
પ્રખૂલ થાય, તે કુદષ્ાંત તથા ખરાખની સંગતની ચાલ ડફેલાયતો 
તે ખીજ તરક જય છે. આત્માની ઉત્તમ અવસ્થામાં ઇશ્વર તેની 
€પજવિકા છે, ધમેજ તેનો મેત્રી છે, પાપજ રોગ છે, ઇશ્વરથી 
છુટલું એજ અસ્વાભાવિક છે, ખાલક કાલથી દશ્વરનો ભાવ અને 
ધમનો ભાવ અલ્ય અલ્ય પરિસ્કુટિત થાય છે, વિષય જ્ઞાનની 
સાથે સાથે ખાલકના મનમાં ઇશ્વર જ્ઞાનનો આરંભ થાય છે અને 
વિષયખુદ્દિની સાથે તેની ધમ ખ્રુદ્િને! ઉટ્ષોધ થાય છે તે સ્વાભાવિક 
ઇશ્વરનો ભાવ અને તે સ્વાભાવિક ધમબૃદ્ધિ ઉદીપન કરવાને વાસ્તે 
પેહેલાથીજ ધમ ખતાવનારનો સહાય લેવો આવશ્યક છે. સત્ય 
વાત બોલવાનો ખાલકેનો સ્વભાવિકભાવ છે; તેઓને કુટિલતા ન 
(શખાડવાથી તેગઓને જડું કહેવાની પ્રવૃત્તિ થતી નથી, પિતા માતાના 
ઉપર ખાલકોનો એક નિભરનો ભાવ છે એક અટલ નિદ્રા છે. 
વયોવદ્ધિની સાથે તે સવે ભાવ ઇશ્વરમાં પરિચાલિત થવું સ્વા- 
ભાવિક છે; પરંતુ તે સવૈ ઉદ્દીપન થવું નથી જાણીને હાલ નિન 
વાણુ જેવું ષણું કરીને દેખાય છે. જ્યારે તેગ જેય છે કે, 
તેઓના માખાપ કેવલ વિષયમાં મમ્ર છે, ઇશ્વરોપાસનામાં કોઇનું 
દયાન નથી; ત્યારે કેવીરીતથી તેમાં ઇશ્વરનો ભાવ સમૃજ્વલિત 
થઇ શકે? ઉપલા કારણુને વાસ્તે કુટંખમાં એક સતૃઆચાર્ય રાખવો 
-તતિ આવશ્યક છે. આ બ્રક્ભષવિધાલયનાો કેવલ ઉપલો ઉદેશ 
સિદ્ધ કરવાને વાસ્તે સ્થાપિને જેના યોગે ધર્મનો ભાવ અને ઇ- 
કરનો ભાવ સવના આત્મામાં નત્રત થાય. ધમનો ભાવ ક્સ- 
વ્ય જ્ઞાન, ઇશ્વરને મળવાની ઇચ્છા સર્વના મનમાં છે, પરંતુ તેને 
ખાહ્‌ર કાહડીને ખતાવવું એ આ ઉપદેશ! આપવાનો ઉદેશ છે, 
શમાપણે દુર્ખલતાથી જેવા જડ થયાછિયે, તેવા અજ્ઞાનથી થયા નથી. 
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આપણે જેને કર્તવ્ય સમજએ છિયે ઇશ્વરનો હુકમ જાણીને 
માનીએ છિયે, તે જે આપણે કરી શકીએ તો આપણા સૌભા- 
ગ્યની સૌમા થઇ શકશે નહિ ધર્મનો હુકમ આપણી બુદ્ધિમાં 
સોનાના અક્ષરથી લખેલાં છે, ધર્મતું તીવ્રતર, ધિક્કાર, ખરાખ મવૃત્તિ 
અનેક સમયે સંકુચિત કરે છે; પરંતુ તે ધમૅનાખલને અધિક ખ- 
લવાન કરવો જેઇએ, આપણે નને ઇશ્વરનો ભાવ કેવલ સવન 
ભાવના હાથમાં અર્યંગ કરીને ખેસ્મીં રહયા તો તેના યોગે કંઈ 
પણ્‌ ક્લ ઉત્પન્ન થશે નહિ. ન્તે માણસનું મૃરદુ ન્તેઇને આપ- 
ણને વૈરાગ્ય ઉત્પન્ન થાય ને વિપત્તિમાં પડચાથી ઇશ્વરને યાટ 
કરવામાં આવે તો! તેનાથી કંઈ થનાર નથી, આપણે સવ સમ- 
યમાં તેના આશ્રિત છિયે અને તે આપણો એકમાત્ર આશ્રયદાતા 
છે, એ ભાવ નિરંતર મનમાં રાખવો નતેઇઈએ આપણે જેમ ખં- 
ધુની સાથે એક પ્રકારનો સખંધ ખાંધીએ છિયે. તે પ્રમાણે ઇન 
શરની સાથે સંખૈધ ન ખાંધવાથી તેને જગૃવાનું કંઈ , ફૂલ થતું નથી 
આપણે ન્તણી શકયા કે ઇશ્વર આપણે પરમ પિતા છે, આપણે 
સવ તેના પુત્ર છિયે; પરંતુ છોકરાંના પ્રમાણે નને તેની ભઝ્િતિ ન 
કરીગ્મે પ્રૃતના પ્રમાણે તેના ઉપર નિભર ન થઇએ, તો તે જ્ઞાન 
થવું ન થવું સમાન છે. આપણે જાણ્યું કે ઇશ્ર સર્વજ્ઞ સવૅ 
વ્યાપી છે $ તરતુ અલ્પજ્ઞ માણુસને જે પ્રમાણે સાક્ષાત્‌ ન્નેઇએ 
છિયે તેને ને તે પ્રમાણે ન નેઇએ; સામાન્ય લોકની ખાતર 
કોઇ અસતકર્મથો જેમ નિવૃત્ત થઇએ છિયે, ઈશ્વરના અનુરોધથો 
તેટલાની પણુ રક્ષા કરીને ન ચાલીએ તૉ તે જ્ઞાન વષા છે આ- 
પણુ ને કામની વખતે ઇશ્વરને ભૂલો જઇએ અને કેવલ ઉપાસ- 
નાના સમયમાં તેને યાદ રાખીએ તો હાલ તેની સાથે જેઇએ 
તેવો સંખેધ ખંધાયલો નથી, કામની વખતે પોતાનું કામ ઉપાસ- 
નાની વેળાએ તેતું કાર્ય કરવું એ ઠીક નથી. ધમૅનું કાર્ય જે જે કંઈ 
કરવામાં આવે સર્વે તેનું કાર્ય તેવું પ્રિય કાર્ય સમજવું; વાથ 
પરતાની ખરાખ સલાહુથી જે કંઈ ધમવિર્દ્ કાર્ય કરવામાં આવે 
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છેતે તૈનું કાય નથી, તેને દર કરશુ એ આપણું કત્તન્ય છે, જ્યારે તે 
સઆપણો ન્યાયવાન રાન છે અને આપણે તેની પરજ છિયે, ત્યારે 
તેનો હકમ ન માનવો; રું એ ખરાખ કામ નથી? જ્યારે તે આપણે] 
માલેક છે અને આપણે તેના હુકમમાં રેહેનારા સેવકે છિયે, ત્યારે 
તેના કામમાં અવહેલા કરવી રું અકૃતજ્ઞતાનું કામ નથી ૨ 
ઇશ્વરની સાથે સંખંધ ખાંધવો એ આલોકમાં આવશ્યક છે; 
નહિતો આપણી ખરાબી થવાશ્રી સંભાગના છે. કામ કાજની વે- 
બાએ બ્રાહ્મસસમાજ્ના સર્વ સમયમાં આપણે તેના કામમાં અને 
તેની ઉપાસનામાં હ્વાગ્યા રછીએ તેની ઉપાસનાથીજ આપણામાં 
દેવત્વ આવે છે. સંસારના દુ(દ્વસની ખરાખીમાંથી પરિત્રાણ 
થવા માટે ખ્રહ્મરૂપ નિકેતન અમોને અહાંઆં આવર્ષેક છે, આન 
પણે જે અવસ્થાંમાં રહીયે તેમાંથી કેોઇઈ આપણને વિચ્છિત્ન કરી 
શકતાં નથી. સંપદ્દ અને સપદની સાથે રેહેનારાઓ પણુ નને 
આપણુને પરિત્યાગ કરે, ખંધ્ુઓ ને આપણુને છોડે, તથાપિ ૪- 
શ્રથી આપણે વિચ્છિન્ન થતાં નથી. આપણે એકાંતમાં એકલા 
નથી વિપાત્તિના સમયે પણ નિરાશ્રિત નથી, પરેતુ ઇશ્વર આપણી 
સાથે સર્વદા છે અને તે તેના શીતલ આશ્રયની છાયા સર્વદા વિ- 
સ્તાર કરે છે. આ વિસ્તીણું જગત્‌ સ્મશાનના મમાણે શૂન્ય નથી 
પરંતુ એ ઉત્સવ--પૂણૅ દેવ મંદિર્‌ છે. 
જે માણુસ ઇંશ્વરથી ટૂર થાય છે; તેને કોઈ જતની શાંતિ થતી 
નથી, સાંમારિક સંપટ ટ્માજ તેનું સવસ્વ જીવન જ્ય છે, સાં- 
સારિક વિપત્તિ તેને મત્યુના પ્રમાંગે જણાય છે, વિષયમાં નિમગ્ન 
મનુષ્ય વિષય લઇને સખી થઇ શકતાં નથી. વિષય મેલવાની 
પેહેલા જે પ્રમાણેનો ઉયાગ કરેછે તે પ્રમાણેનો ઉમ વિષય 
ક. પછી રેહતો નથી; પાછો નવા વિષયના પછવાડે મન 
છે. વિષય લાભથી ત્પતિ સુખ કદિ થતું નથી પ્રથમતઃ વિષય 
પ વાસ્તે કેવું આગ્રહ તથા દુઃખ સહન કરવું પડે છે, દ્તિીયતઃ 
ન મળ્યાથી કેજું દુઃખ જણાય છે; તૃતીયતઃ વિષય મળ્યાથી પણુ તેની 
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અતૃધ્તિ, ચતુયેતઃ મળ્યા પછી. તેનો નાશ થવાથી કેવી યતણા સહુન 
કરવી પડે છે ? આ સર્વ દુઃખ તથા વિડેખનામાંથી ધોર્‌ વિષયો મા- 
ણુસ હમેશ ફરે છે. કયાંથી તે શાંતિને પામતો નથી. તેઓ 
ગમમૃતના છોકરા થઇને સંસારના ચકના આવૃત્તિત થાય છે, ડયાં 
પણ્‌ શાંતિ મળતી નથી. તેઓ સુખ મેળવવાની આશાથી ફ્રે 
છે અને ત્યારખાદ સંસારના ઉયર માણુસ ઉપર્‌ વિરક્ત થઇને . 
ઈશ્વરના મંગલ સ્વર્‌પમાં પણ ર્‌ાષ જ્ઞગાડે છે, 


તે સધળા માપ્ગૃસો। ન્નણતાં નથી કે ક્ષુદ્ર વિષય લઈને માણસ 
કટા!પિ તૃત થઈ શકતો નથી, જેઓ ભૂમા ઇશ્વરને પ્રાપ્ત કરી 
લીધો છે તેઓ સવતોભાવથી પરિતપ્ત છે. ઈશ્વરને જેઓએ 
મૂલ ધન પ્રમાણે સંચિત કરી રાખ્યો છે; પાર્ષિવ વિષયના અન 
ભાવથી તેઓ મુંઝાતા નથી- વિષયજનિત «પ, શોક; સેસા- 
રની વિપદટ સંપ તેઝોને અધિકાર કરી શકતા નથી. સવે અવ- 
સ્થામાં તેઓ કત્તવ્યકર્મ સંપન્ન કરીને ઝુખી થાય છે ધન મળ્યાથી 
પણુ તેએોનું એક પ્રકારનું કવેવ્ય થાય છે, દૃરિદ્રાવસ્થામાં પણુ 
તેઓ ખીજ જાતનું કર્ત્તવ્ય સમજે છે. તેઓ કોઇ પણુ પેકારનુ 
કામ કરે છે, તે ઇશ્વરને સમપણ કરે છે, તેના પ્રિય કાર્યથી કોઇ 
તેઓને આકૃણ કરી શકતા નથી. જેઓ તે મહાન પુર્ષને પ્રાપ્ત 
કરીને મહત્વને પામ્યા છે; તેઓ તે સવે સંપદના સંપદને પ્રાત 
કરી લઈને સુસંપન્ન થયા છે. 

વિષય સુખમાં ને આપણે પ્રમત્ત થઇએ-સંસાર વિના નૅ 
આપણી આગળ ખીન્ન સવે અસાર જણાયતો આપણે આપણા 
મહત્વના શ્રેષતર અધિકારથી જુદા થરી, ઇશ્વરની સાથે આપ- 
ણો જે સવ સખંધ છે, તે અનનુસત રહે છે. ધર્મના જે સર્વ 
મહાન ભાવ છે, તેં છુપીરીતે રહેલા છે, જુખજ જેઓને ધર્મ છે 
નમને સુખજ છે, નિઃસ્વાથ ભાવ તે રં છે, તેઓ કેવી રીતે જણી 
શકશે ? બ્રહ્મપરાયણુ મનુષ્ય ધર્મને વાસ્તે અનાયાસથી પપ્રાણ 
આપવાને તેયાર થાયછે, તેઓની આગળ તે કેવલ ભૂલ જણાય 
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છે. ઇશ્વર પ્રીતિ મનુષ્યને દેવત્વ પદમાં સ્થાપિત કરે છે, તે કહ્પ- 
ના માત્ર નણે છે. તે પંડિતસ્મન્ય મનુષ્યોને અશેષ શાસ 
સિંધુ મંથન કરીને 'આ સ્થિર્‌ કર્યું છે છે કે માણસના સર્વ કાર્યમાં 
સઘલા ધમૈનું લક્ષ્ય કેવલ સ્વાથંપરતા છે. તેઓ મનુષ્યના મહ્‌ટ્દ 
ભાવોને પશ; ભાવના પ્રમાણે કરવા ચાહે છે અને તેઓ જ્ઞાન ધમ 
બુદ્ધિવાળા આત્માને જડ કરવા ચાહે છે. તેઓ માણસની આ 
શા ભરશો, જ્ઞાનબમે, સવેને આ સંકીણું સ્થાન તથા સંકીણુ કા- 
લમાં ખદ્ધ કરવા ચાહેછે અને મુત્યુની સાથે તેના આત્માને 
ધ્વંસ તથા નારા ધોષણા કરેછે. સાવધાન થઇને તેઓને ઉપદે- 
શર્‌પી ઝેર કોઇ પ્રમાદ ગ્રસ્ત થઇને ભક્ષણ ન કરે. 


જેઓ ધમના માર્ગમાં ઉભા રહ્યા છે અને પુણ્યપદવીમાં આ- 
રોહણ કરેછે તેઓ ઉપલા પ્રકારના ભ્રમજલમાં કદાપિ પડતા નથી 
પુણ્યની કેવી મનોહુર મૂતિ છે-ઇશ્વરપ્રીતિ કેવો રમણીય પદાર્થ છે- 
બ્રહ્માનંદ કેને। મહાન છે-ઇશ્વરનીમાથે કેવા પ્રકારનો ચિર સંબંધછે, 
તેએ પરીક્ષાથી જાણે છે; વૃથા યુડ્તિથી તેઓ ભૂલતાં નથી. એકતો 
આપણા દેશમાં અધમેનું ધર થયું છે; તેમાં વિજ્ઞાન શાસ્ર પણુ ને 
નીચ હોન પાપ ક્લંક્તિ કર્‌ ઉષદેછા પણુ નેં તે પ્રમાણે ન થાય, 
ગૃહાતા પણ ન્તે વિનીત ભાવથી સવ ઉપદેશ ગ્રહુણ ન કરેતો આ દે- 
શમાં મંગલ થવાનું નથી. જેઓએ એ પ્રકારે વિષમ વિષયને ઉપર 
રાષ આપે છે, તેઓ આપણા સ્વભાવના ઉપર રૃદિ કરીને એ 
પ્રમાણનો ઉપદેશ આપે છે; અનેત કાલને વાસ્તે આપણા આન્‍ 
ત્માની સાથે પરમાત્માનો જે સંખંધ છે તે તેઓ વિનાશ કરવા 
ચાહે છે. તેઓને એક પ્રકારના આત્મધાતી કહીએ તો કેહેવાઈ શ" 
કાય. એકવેળા પરીક્ષા કરીને જુઓ, ધર્મનો કેવો પવિત્ર પ્રરાંત 
ભાવ-ભૂમાં ઈશ્વરમાં આપણું કેવા પ્રકારનું સુખ, બ્રહ્માનંદ કેવો 
સુગંભીર, કેવો સ્થાયી છે; તો ખીન્ન ભૂલ ભરેલા માર્ગમાં જ્વું પડશે 
નહિ આપણે જ્ઞાનાલાપમાંજ તુત ન થઇએ. ઇશ્વરમાં આપણી કે- 
ટલી પ્રીતિ ઉત્પન્ન થઇછે તે તેના કાયે કરવાની વેળાએ પરીક્ષા 
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થાયછે. તેના ઉપર પ્રીતિ કરવી અને આનદની સાથે તેના પ્રિયકાર્ય 
સાધન કરવા. એનાથીજ મંગલ થશે અને એનાથીજ મુડ્તિ થશે. 





સ્મ ઝવરેશ, 


( પરલે।ક. ) 

પરલોક અને પરલૌકનું સાધન અવિવેકોની આગલ જણુવામાં 
આવવુ નથી. તો તેઓ પરલોકના વિષયમાં રું સમજ શકશે ? 
વિષયની સાથે જડિત થઇને તેઓ પોતાને પણુ ભલિ જ્નય છે. 
વિષયજ સાર્‌ છે વિષયજ સત્ય છે, એ પ્રમાણે જે સમજે છે ને 
ગણતરી કરવાની વેળાએ પોતાને છોડીને ગણે તો પર્લોકતુ સાધન 
ઝયાંથી થાય ? વિષયજ સવેમ્વ છે, વિષયી જે હું છું તે કંઈજ નહિ; 
આ પ્રમાણે જેના વિચાર કરીને કાર્ય કયાથી પરલોકનું સાધન કદિ 
થઇ શકલુ નથી. પરલોકતુ સાધન કરવાની પેહેલા આવ્મ ૬૪ 
ગાવશ્યક છે. વરં ખાહરની વસ્તુના અસ્તિત્વના ઉપર સંશય 
મનમાં આવી શકેછે, પરંતુ હું છુ એનાથી કોઇને પણુ સંશય થતો 
નથી. ખાહણરની વસ્તુના ઉપર સૈશય આવ્યાથી મોટા પરમાણુની 
આવશ્યકતા છે-દર્શનેન્દ્રયના ઠ્રારાપ્રમાણ ન હોવાથી સ્પર્શન્દ્રિયનુ 
પ્રમાણુ જઇએ, અટકાવ થયાથી તે પ્રમાણુ વધારે દઢ થાય છે; 
પરંતુ પોતાને ન્નણુવાને વાસ્તે પ્રમાણની આવશ્યકતા પડતી નથી, 
ખીન્ન સાક્ષીની સાક્ષ્ય લૈવાની પ્રયોજનતા જણાતી નથી, કારણુ 
કે પોતે પોતાની સાક્ષી આપે છે. આત્મજ્ઞાન કેવલ માણુસનેજ 
છે, માણસ આત્મજ્ઞાનવેના થયાથી તે ધેલા માણુસના પ્રમાણે 
કાથે કર્‌ છે. ગાંડો મતુષ્ય જેમ સ્વમામાં પોતાને ન જાણીને 
કેશે કરે છે અને તેને કેવળ ન્નશ્રત કરવાથી તે સવ સમજી શકે છે, 
તે પ્રમાણે મનુષ્ય પણુ આત્મજ્ઞાનવિનાનો થઈને કામ કરે છે, 
ત્યારે તેને કેવ જમ્રત કરવાની આવશ્યકતા છે; પશુઓને આ 
ત્જજ્ઞાન નથી તેઓ ક્તુંત્વ સમજીને કામ કરતા નથી, વિષયા 
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સઝતમાં રડે છે, મનુષ્યમાં આત્મજ્ષન છે, પરંતુ તે _પણુ કદિ કદિ 
આત્મ વિસ્મૃત થાય છે, તેઓની વિસ્મૃતિ ભાંગવાને વાસ્તે તેને 
જમત્રત કરવા ન્નેઇએ. માણુસની એક એક વેળાએ એવી હીન 
અવસ્થા થાય છે કે તે પોતાની તરક જતો નથી. જેઓ ઊંચા 
તથા મોટા છે તેઓજ જ્ય છે. સ્પશૈ કરવામાં આવે છે 
તેઓ તે સત્યને મનમાં લાવે છે, અને જેઓ ટુકા અને 
ન્હાના છે જેઓ અદશ્ય તેન્મોજ તેઓની આગળ સસત્યરૂપથી 
દેખાય છે, પરંતુ વસ્તુતઃ ઠીક તેના વિર્‌દ્ધ છે. એટલુંજ નહિ 
પરતુ ઊંચી તથા મોટી વસ્તુના ઉપર્‌ ખોટો સંશય ઉત્પન્ન થઇ 
શાકે છે, પરંવુ પોતાને હું કદિ સંશય કરી શકતે! નથી, ત્યારે સંશય 
કરે છે કોણ? જેમાં આપણે હેતા નથી, એટલા માટે હું છું, નહિ 
તો આપણે સંશય પણ ખોટે છે; આ વખતે સંશય પોતે 
પોતાને તોડે છે. ક ડું મત્યક્ષનો વિષય નથી પરંતુ હું પોતે પોતાને 
નાણી શકુંછુ હું એકજ વસ્તુ છું-મારી સધળી ચિંતા, સવે ભાવ, 
સમુદાય કામના એમાં ગમશ્રિત થઈ રહી છે. હું વિભાગના 
યોગ્ય નથી, ખાલ્ય કાલે હું હતો આજે પણ તે હું છુ. હું મોટો 
નથો, ન્હાનો નથી, લાંબો નથી, પોણેલો નથી, હુ આકાશમાં 
નથી, હું ચિંતા મસ્તિષ્કમાં છું-માવતા હદયમાં છું-દુઃખતી આં- 
ગલીમાં છું; એમ નથી. પરતુ મારી જે કંઈ ચિંતા, જે કેઇ ભાવ, 
જે કંઇ દુઃખ, તે મારૂજ છે છે, તે સર્વ શરીરમાં લગાડવું એ અન 
ત્યંત ભૂલ ભરેલો વિચાર છે, કારણુ કે ચિતા ઇત્યાદિ સર્વ વત્તિ 
કેવલ આત્માની છે. એ સર્વ આત્મતત્વ સમજવાને વાસ્તે 
પ્રમાણુની જરૂર પડતી નથી. 


હું અને માર્‌ શરીર, એ ખત્નેને જુદા કરીને સમજ્યાથી પરકા- 

લનું પ્રમાણુ સહજમાં મળે છે. હું મારા શરીરથી જુદો છું. હું 

જ્યારે દુરખીનથી ગ્રહ ઉપત્રહની ગતિ વિધિ નિરૂપણ કરૂં છું; ત્યારે 

તે દુરખીન પણુ હું નથી, અને મારી આંખ પણુ હું નથી. મારૂં 

માથું પણુ હું નથી, મારૂં હૃદય પણુ હું નથી. અત્ત પાનથી રારીર્‌ 
૪ 
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ખૂલીષ્ઠ થાય છે, રોગથી શરીર ક્ષય થાય છે અને કેટલાક ન 
તેના પ્રત્યેક પરમાણુ એંકીવેળા ક્રેરકાર થઇ ન્નય છે; પરંતુ હું જે 
કજ છું તે એકજ રઘ છું. વિષય અને વિષયી, અંધકાર અને 
પ્રકાશના પ્રમાણે પરસ્પર જુદ્દા સ્વભાવના છે. જેઓએ એમાંથી 
સવ પ્રભેદ દૂર કરવા ચાહે છે, તેઓ હજરો યૃડિતથી પણ તે અતિ 
સામાન્ય લોકને પણ સમન્નવી શકતા નથી. વિષય અને વિન 
ષયી એમાં કંઇજ એડય નથી. એ જંનેના કોઈ પણ ગુણ સમાન 
નથી. આકૃતિ; વિસ્તૃતતિ વિષયના ગુણ; અને સ્મરણુ, તુલના, કુ 
માન; પ્રીતિ, દયા, શ્રદ્ધા, કૃતજ્ઞતા, એ વિષયોના ગુ'ગુ છે; એમાં 
કઇ પણ સાદશ્ય નથી. એક જણ દ્રેદા, સ્પ્રણા, ધ્રાતા, મન્તા, 
બોદ્ધ, કત્તી, ખીજ આપણા પ્રત્યક્ષના વિષય છે, આકાશ નથી અને 
જડ વસ્તુ છે, એ આપણે મનમાં લાવી શકતા નથી, પરંતુ આ- 
કાશ વિષયીનું અવલંખન નથી. 
જ્યારે શરીર આત્માથી એટલો જુદો છે; ત્યારે મરીગયા પછી 

ગમાત્મા કેવી રીતે નાશ થઈ શકરો. કોઇ વસ્તુને વિનાશ થતે 

નથી, જેની સજન શકિતથી આ સવ ગણ થયું છે; તેની સહાર 
શક્તિથી આ સર્વનો નાશ થઈ શકશે, ઈશ્વરની પાલવાની ઇચ્છા- 
ના વિરામ વિના સૃછ્િનું કંઈ પણ નાશ થઇ શકતું નથી. પરતુ 
ઇશ્વરની તે ઇચ્છાનો વિરામ થયો છે કે નહિ, આ પ્રશ્નનો ઉત્તર 
જડ વસ્તુથી મળે છે. જડ વસ્તુમાં કોઈ વસ્તુનો વિનારા થતો 
નથી. પાણી વરાળ રૂપથી ઊંચે જઇને સ્કાય છે; પરંતુ તે વરાળ 
પાછી પાણીની મૂર્ત્તિ ધારણુ કરે છે. સુકાયલા ઝાડના પાતરા જ- 
મીન ઉપર પડીને અટશ્ય લો, છે. પરંતુ તે વળી વરાળમાં થઇને 
વનસ્પતિની વૃદ્ધિ કરવા મદદ કરે છે, મરેલા રારીરના હેર્‌- 
એક અંગ, પ્રવ્યેક ટુકા, મમેક ક પરમાણુ વિચ્છિન્ન થાય છે પરંતુ 
તેમાં કંઈ વિનણ થતું નથી. એટ્લા માટે કોઇ ઉપમિતિ દ્રારાએ 
સપ્રમાણ થતું નથી કે કે મૃત્યુના પછી આત્માનો નાશ થશે. જ્યારે 
એક જડ પદાર્થના પરમાણુ વિનણ થઈ શકતા નથી, ત્યારે ઇશ્વર 
કેવી રીતે આત્માને નાશ કરવાની ઇચ્છા કરે, 
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પરંતુ મરતી વેળાએ શરીર જેમ*ભાંગી જાયછે; આત્મા રું તે 
પ્રમાણે ભાંગી જતું હશે? એનો ઉત્તર્‌ ના, શરીર પરમાુવાળું છે 
જીવાત્મા એકજ વસ્તુ છે. શરીર અવયવવાળું છે કે; જહા 
અવયવ વિનાનું છે. જીવાત્મા આકાશમાં નથી; એટલા માટે 
તે વિસ્તુતિ વિનાનોછે. જીવાત્મા એકજ વસ્તુછે, એને વાસ્તે ધણા 
પ્રમાણ તથા _યુક્તિની જર્‌ર પડતી નથી, હું એકજ છું; ખે નથી, 
તણુ નથી, ક આપણા આત્મ પ્રત્યય સિદ્ધછે. નને કોઇ ને પણુ પુન 
છવામાં આવે કે તમે કેટલા જગ છે? તે તો તે મશ્ન હસવા જેવો! થઇ 
પડશે. આપણું શરીર સપૂ'ગ રીતે ફેરફાર થાય છે; પરંતુ જે હું 

આગળ હુતો તે ર હમણા પગ છુ ઉપલું જ્ઞાન પ્રત્યેક માનમિક 
ક્રિયાના મૂકમાં છે, આપણે વિચિત્ ભાત, વિચિત્ર મનોવૃત્તિ; આ 
એકજ વસ્તુથી અનુભવ કરીએ છિયે. હું એકજ છું આ ન ન 
હોય તો આપણે કોઈ વિષયને વિષય સમજીને અવયારણુ કરી 
શકત નહિ; સર્વ આપણી આગળ અસેખંધ વિચ્છિત્ર થાત અને 
આપણી આગળ _તેઓતું રેહવું અને ન રેહેબું સમાન થાત. હું એ- 
કજ વસ્તુ છું. એ વાસ્તે આપણો નાશ થઇ શકતો નથી. શરીર 
પરમાણવાળું છે. એટલા માટે તે પરમાણુ જુદ્દા થયાથી તે શરીર 
નાશ થઇ શકેછે; પરંતુ આત્મા અએકજછે, તેનો નાશ પણુ નથી 
અને ભાંગતો પણુ નથી. 


હોં આપણો આત્મા શરીરમાં ખદ્ધ થઈ રહ્યો છે. કેઇ 
કોઇ કહે છે કે શરીરથી મૃઝ્ત થયાથી આત્માનો નાશ થશે. આ 
કેવી ખોટી ઉઝ્િતિ, એ કેવો ખોટો વિશ્રાસ? કેદીને ન્તે એવી 
આશા આપવામાં આવે કે તમે જ્યાં સુધી કેટખાનામાં રેહેશે ત્યાં 
સુધી તમાર્‌ મંગલ થશે; મૃકત થયાથો તમારૂ મૃત્યુ થરો; તો તેથી 
તેને કષ્ટ મો ટું જણાશે. આપણું રારીર્‌ કેદખાનું છુ. એમાં આત્મા 
સ્વાભાવિક સ્કર્તિ તથા પ્રભા ખંધ થઇને રક્ષા છે. માણુસ ખાધા 
પીધા ગને ઊંધવા વિના જીવન ધારણ કરી શકતો નથી. શરીરની 
સાથે આત્માને અસ્થાયી સંખંધ છે; પરેવુ કેવલ આ શરીરનું લાલ 
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ન પાલનમાંજ હૈય તો માણુસનું સવ જીવન ગત થાયછે. *કાચ 
જેમ જમીન ઉપર પડવાથી કડકા કડકા થાયછે, શરીર્‌ પણ તેં 
પ્રમાણે થાયછે. એકવાર માત્ર શ્વાસ ખંધ થયાથી શરીરમાંથી માણનો 
વિયોગ થાય છે, અહીંઆં આત્માનો સ્વાભાવિક સ્વાધીનતા કેટલી 
વેળાએ નાશ થાય છે અને તે દાસના પ્રમાણે આ શરીરના ઉપર 
કેટલા વિષય નિર્ભર કરે છે. એક એક વખતે આપણા મનનો ભાવ 
એટલો અધિક થાય છે, એટલો ગાઢ થાયછે; એટલો જલદી સં- 
ચારિત થાય છે, તે વાડ્યથી કહી શકાવું નથી, ન્નેવાને વાસ્તે આન 
ત્માની આંખના જેવા ખે ગવાક્ષ જઇએ; જવાને વાસ્તે પગ રૂપ 
ખે ક્ષીણુ યદિનું આવશ્યક કરે છે. સાક્ષાત્‌ મૃત્યુની છખી નિદ્રા રોજ 
રાત્રે આત્માને મુતવત્‌ કરી મુકે છે. અહાંઆં આત્મા મૃત્યુ અને 
અમુતની સંધ સ્થાનમાં રલ્યું છે. અમૃત ધામજ તેનું યથાર્થ ધામ 
છે; મુઝત ભાવજ તેનો સ્વાભાવિક ભાવ છે. જ્યાં સુધી આપણે 
આત્મા ખંધીખાનામાં ખંધ છે, ત્યાં સુધી જવતો છે, મુક્ત હોવા 
છતાં મૃત છે; એ ધણી ભયાનક વાત છે? એ વાત મત્ય હોય તો 
પુથ્વીના સવ ખનાવ અમલમ્ થાય છે, મનુષ્યનું જવન સંપૂણુ 
રીતે નિષ્ડૂલ થાય છે. ઇશ્વરના મંગલ સ્વરૂપના ઉપર નિભેર્‌ ક- 
રીને એ વાત કોઈ કહી શકતા નથી. શરીર આપણું સવેસ્વ નથી, 
આત્માજ સાર પદાર્થ છે. શરીર અને આત્માનો મેળાપ થવો એ 
જે આશ્ચયૈ વ્યાપાર છે; આત્માનું જુદુ રેહેવું એ કંઇજ આશ્ચયે 
નથી. શરીર વગર જીવાત્મા રહી શકે છે એ મનમાં લાવવું અતિ 
સેહેલરુ છે; શરીરની સાથે તેનો કેવી રીતનો સંખંધ થયો એ સમ- 
જવું કઠણુ છે, 


પરકાલના વિષય ચારે તરકૂન! પ્રમાણુથી દઢ વિશ્વાસ થાયછે, 
ઘણુકરીને જ્યારે આપણે આપણી કરજ સમજી શકીએ છીયે 
ત્યારે પરકાલનો વિશ્વાસ અત્યંત €જ્જ્વલ જણાય છે, જ્યારે અ।* 
પણે વિષયના પ્રતિફૂલમાં જઇને પોતાને સ્વતંત્ર રૂપથી ઓલખી 
શકીએ; ત્યારે પરકાલની છાયા અહીંઆં ન્નેઇ શકવા પામીએ છિવે 
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શેકડો યુક્તિ એકત્ર કથાથી પણુ આપજો આ કર્તુત્વ જ્ઞાનને વં- 
ચિત કરી શકતાં નથી. આપણે કત્તત્વનો ભાર આપણે પોતાની 
મેળે સમજી શકીએ છિયે. આપણો અંતરાત્માજ એને પ્રમાણ છે. 
હરએક ધર્મ કાર્યમાં આપણે ત્યાગ જેટલો અધિક થાય જેટલો આ- 
પણામાં ધર્મનું ખલ પ્રકાશ આપે છે, આપણી સ્વાધીનતા તથા કર્ત્તુત્વ 
આપણે તેટલા સમજી રાકીએ છિયે, વિષયાકર્ષના પ્રતિફૂલમાં આપ- 
ણી ઇ'છાને જેટલી લગાડસું, તેટલા સમજવાને સમર્થે ઇસુ કે 
વિષયથી સ્વતંત્ર છિયે. એ પ્રમાણે ક્ત્તુત્વ જ્ઞાન અને કર્તવ્ય જ્ઞાર 
ધમનો એક પ્રધાન પુરસ્કાર એને પરકાલનો પ્રધાન પ્રમાણ સ્થલ 
છે, એકવાર કુપ્રવત્તિના પ્રતિસ્ોતમાંજ કેણુ પોતાને સ્વાધીનતા 
ન્તેઇ શકે છે ? સ્વાર્થપરતાને વિસજ્જેન આપીને કો'ગે પોતાને 
પુથ્વિના અતુપયુકત અને શ્રેટ લોકના ઉપયૃડત કેહેવા ? એક સ્વા- 
ધીનતા સ્વતંત્ર કાયેજ પેો।તાના કત્તુત્વ ગને સ્વાધીનતાને જેમ વ્ય- 
કત કરવામાં શ્ઞાવે છે. રોકડો ચુઝિ તથી તેમ કરી શકાતું નથી. એક 
કેષ્ટવાછું ધર્મનું કામ વિપક્ષ વાદીઓની યુઝ્િતિથી ખંડનમાં અતી તીક્ષ્ણ 
હુથીઆરવાણું થાય છેદ આપણુને આલ્લોકામાં પરકાલનેો કંઇ પણ 
આભાસ ન મળત તો તેથી દઢ વિશ્વાસ પરલોકના વિષય થાત 
નહિ. આપળે અહીંઆં મૃકત ભાવને ન સમજ્ત તો મુક્તિના વિષય 
કંઈ પણુ સમજી શકત નહિ. અહીંઆં આપણે વિષયાકષને જેટલી 
વાર ટૂર કરરું; મ્ઠુડત ભાવને જેટલું સમજરું; તેટલું પરકાલને મતમાં 
જત્રત રાખવાને રાડ્તિવાન થરું. 


જ્યારે ન્નેવામાં આવશે કે વિષય પવાણેના પ્રતિસ્તાતમાં અનેક 
વખત જવામાં આવે છે-ઇ-ન્દ્રિય સુખને ટૂર કરવામાં આવે છે, 
વ્યાગ સ્વીકાર કરવામાં આવે છે, પ્રવતિની સાથે લઢાઇ કરવામાં 
આવે છે; એટલુંજ નહિ પરંતુ તે સવ કામ પૃથ્વીની સાથે જેવું 
નેઇએ તૈયુયે યોગ આપવાવાળું નથી. તેનાથી સંસારની પણુ ઉત્ન- 
તિ થતી નથો-ધન માન પણુ ઉષાજન થતું નથી, _સ્વાર્થપર્‌- 
તાની પણુ તૃપ્તિ થતી તથી; ત્યારે એતાથી સિદ્ધ ધાય છે કે, આ- 
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પણે કેવલ આ પૃથ્વીના જજ નથી, શ્રેદ લોકના લાયક જ્ઞાન અનૅ 
ધમ શિખવાને વાસ્તે આ પૃથ્વીમાં જેટલોક વખત રહેવાને આવ્યા 
છિયે, પશુઓનું એવું ગએેક પણુ અંગ નથી, એવી એક પણુ પ્રવૃત્તિ 
નથી, એવું ક/જ નથી જેનાથી સમા લોકમાં સારી રીતે ઉપયોગ કરી 
રાકે. મનુષ્યમાં એવું કેમ નથી ? જનમંડલની શુંખલા રેહેવાને 
વાસ્તે ખીન્ન નાનાપ્રકારના ઉપાય થઇ શકત-પરમેશ્વર માણસને 
પશુઓના પ્રમાણે કેવલ મવૃતિના 'તાખેદાર કરી શકત; તે તેના 
ઈવાર્થપરતાને વધારે ટૂર જેવા વાળો કરીને જનમંડ લની મયીદા 
રક્ષા કરી શકત, પરંતુ માણસ માત્ર આ લોકનો પ્રાણી નથી એવું નનન 
ણીને જગદીશ્વરે એવું આપ્યું નથી, ધમનો સ્વાર્થ વગરનો જે ભાવ 
છે તે પૃથ્વીના ભાવથી અતિ ઉચ્ચ છે.-સંસારના ન્હાના વિષય 
સર્વને ઉપયોગ વિનાના છે. માણસ ધર્મની સાથે નિષ્કામ મિત્રતા 
ખાંદેયાથી પોતાને વૈષવિક ક્ષતિ બજન ની આશા ભયમાં વિશેષ 
વ્યાકુ8 થતા નથી, ધમોનુષટાન નમાં પોતાને પવિત્ર કરીને પૃથ્વીથી 
ઉસ્ચતર ધામના લાયક કરે છે. અહીંગ્માંથી આપણે પરકાલનો આન 
ભાસ મળે છે. આપણે જીવટૃશામાં ધર્મના અનુરોધથી વિષયના ઉ- 
લટા જઇને મુકતાવસ્થા કેટલુંક ન્નણો શકીએ છિયે, 


ઈશ્વરની સાથે અહીંગ્માં આપ'ગે યોગ થયાથી પરકાલનો વિશ્વા" 
સ વધારે અચલ થાય છે. ઇશ્વરની સાથે અહીંઞઆં એકવેળા સંખંધ 
ખાંધ્યાથી કોઈ પણ તે વિશ્વાસને ખંડન કરી શકનાર નથી. એ 
અખંડ વિશ્વાસના ઉપર નિર્ભર કરેલા પ્રાચીન ત્રય્ષિઓએ કહ્યું છે 
'લળત ટિ છદ ક ઈસ્તે મવાગ્તિ “જેઓ એને જાણે છે, તેઓ 
ગમર થાય છે. ઇશ્વરની સાથે આપણો હુમેશાનો સખૈધ છે તે સૈન 
ખંધ એક વેળા ખાંધ્યાથી કોઇ કાલે તે ટૂર થવાનો નથી; *આપણે 
ઇશ્વરના આશ્રયમાં હમેશા રેહેશું; આ દહે વિશ્ષાસના કરતાં પૃર્‌ન 
કાલનું ઢઢતર પ્રમાણ ખીજીં કંઈ નથી. ૨% તર્ક તરગના ઉપર 
પરકાલનેો વિશ્વાસ નિર્માણ કર્યાથી કંઈ કામ થતું નથી. વિપક્ષિ- 
એ તર્કના ખલથી એને કદાપિ પ્રમાણુ કરી શકતા નથી, જે જીવા- 


૪ડે 


ત્માનો નાશ અથવા ભંગ થશે, ગમાપણુને ઉપમિતિથી જણાય 
છે કે જવને] નાશ નથી અને ભંગ પણ્‌ નથી. પરંતુ આ સર્વ તર્ક- 
ના આડેખરમાં આપણી બુદ્ધિનું સાફલ્ય થાય છે. આત્મ. પ્રત્ય- 
યના ઉપર નિભેર વિના કેવલ બુદ્ધિના સિદ્ધાંતથી મનની ખાતરી 
થતી નથી, પોતાને ભૂલીને વિષય સ્ોતમાં જવાથી તે પ્રત્યય 
ઉત્પન્ન થઇ શકતું નથી; ધર્મ અને ઇશ્વરની સાથે યોગ ન હેય તો 
તે પ્રત્યય દઢ થતો નથી. જસ્થાયો વિષય લાલચથી હમેશ 
ઢામાડોળ વાછું મન હોય તો! અનંત કાલના ઉપર દષ્પાત થતી 
નથી. જેની સાથે આપણે હેમેરાનો સંખંધ છે; જે આપણો આ 
લોકનાં અને પરલોકનેો એક માય જવવાનો ઉપાય છે; તેને અહીં 
શમાં લાભ ક્યોથી પરકાલના વિષયમાં કઇ સંદેહ રેહેતો નથી. તેના- 
થી આપણે એ અટલ વિશ્વાસ થાય છે કે તેનાં આતશ્રયથી આપણે 
કોઇ કાલે વંચીત થર્‌ં નહિ-તેની સાથે સંખંધ કદિ ભાંગશે નહિ, 
તે આપણા જ્ઞાન નેત્રથી કદિ એતરિત થશે નહે. તે અતકાલ 
પધેન્ત આપણી સ્પૃહાને તૃત કરશે આશાને પૂણી કરશે-આત્માને 
શીતલ કરશે અને સ્વંય પોતે દાન કરીને આપણુ પાલન પોષણુ 
કરશે. આ અટલ વિશ્વાસજ પરકાલનું દેખીવું પ્રમાણ છે, 


બઝણમ ૩૫રેશ. 
( સ્વર્ગ ગમને નરક) 
સ્વર નરકને। ભાવ કેઇને કઇ સર્વ ધમમાં મળે છે, જ્યાં પાપ 
પુણ્યની કંઈ વાત છે જે ધમમાં કર્ત્તન્યનો ભાવ કંઇ પણુ કેહેલો 
છે, ત્યાં સવગ નરકનો કેઈ પણુ પ્રકારનો પ્રસંગ જરૂર મળે છે, 
સવે ધર્મમાં પાપ લોક દુ:ખકારક અને પુણ્ય લોક સુખનું ધામ જન- 
ણીને વર્ણન કયું છે, સવ ધમનો આ ઉપદેશ છે કે, પરમ ન્યાયવાન 
પરમેશ્વર પરલોકમાં પાપ પુણ્યનું ફ્લ ન્યાયથી આપે છે, આપ- 
ણુને સહજ જ્ઞાનથી જે મળે છે, ખ્રાહ્મધમેમાં ટકામાં તેં સર્વ છે 
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(પુન્ય ુર્સન ૬ન્વ વસતિ: પૌ હ્યાન શ્મપચ્છીતિ । ૧૧ જર્મન 
વાપ ઢાક: વાપમેવા ભરતે જ” પરંતુ તે પુણ્ય ક્લ અને પાપ ફલ 
વિશેષ કરીને કેહેવાથી નાનાપ્રકારના ભ્રમની ઉત્પત્તિ થઈ છે, ધ- 
મમાં સુખ છે અને પાપમાં દુઃખ છે એ આપણે સહજ જ્ઞાનથી 
જાણીગ્મે છિયે. પરંતુ જ્યાં તૈ સુખનો ભાવ અને દુઃખના ભાવ 
વિશેષ કરીને વર્ણૂલો છે ત્યાં સત્યના પરિવર્ત્તથી કલ્પના સ્થાન 
પામી છે, ધર્મની સાથે સુખ કેવા*પ્રકારને। છે અને પાપની સાધે 
દઃખ કેવું સહન કરવું પડશે તેનો વિચાર કર્યાથીજ સ્વર્ગે નર્કનો 
ભાવ ધણો ખરો સમજાશે. 


સુખ એ રું છે? આપણી સવૅ વૃત્તિને ચરિતાર્થ કરવી તેનું 
નામ સુખ છે. આપણી કોઇ એક વૃત્તિ નિદ્રિત રહ્યાથી સુખનો એક 
દરવાજે ખેધ થયલો કેહેવાશે. માણુસ ઈંદ્રિય પ્રેવત્તિ સવે ખાહુરના 
વિષયના ઉપર ઉન્મુખ રહ્યા છે, તેનું માનસ રસના સાંદયૈનું રસન 
પાન કરવાને વાસ્તે ઉત્સુક ર્યું છે, તેની બુદ્ધિ 'વૃત્તિ સવે જ્ઞાન 
અને સત્યની તરક પસરેલી થાય છે, તેનું હૃદય પ્રેમ ક્ષુધા શાંતિને 
વાસ્તે નિત્ય ન્યાકુલિત થાય છે તેની ધમં-મકૃતિ શ્રેયને અવલં- 
ખન કરીને ખુશ થાય છે અને તેના વિમલ આત્મપ્રસાદથી પરમ 
પરિતોષ માપ્ત થાય છે, તેની ઇશ્વર સ્પૃહા વિષયના સ્થૂલ ઢાંકણને 
ભાંગીને અદશ્ય અલક્ષ્ય વિષયાતીત ઇશ્વરને પામીને ખુશ થાય છે. 
માણસ ; નને સંપૂણ રીતે સુખી થવા ચાહતો હેય તો તેને વાસ્તે અથે, 
જ્ઞાન, પ્રેમ, ધમ, ઇશ્વર; એ સર્વ આવશ્યક છે, આપણી કોઇક 
વૃત્તિ કોઇએક ઇચ્છા અસંપત્ત હેય તો તેથી સુખથી વંજ્િતિ 
થવાય છે, આપણું સુખ જ્યારે એનાથી ખીન્ન પ્રકારનું છે ત્યારે 
એ સ્પષ્ટ રહ્યુ છે કે, એ સવૅ સુખ એક વેળા ઉપભોગ કરવું આ- 
પણું સાધ્ય નથી. ઇન્દ્રિય સુખનો નમભિલાષી મનુષ્ય ખુદ્ટરિન 
જ નિત અને ધમજનિત સુખ ભોગવવાને સમરથ થતો નથીં. ધામિંક 
મનુષ્યને ધણી વેલા વિષયસુખમાં વંજિત રેહૅબું પડે છે, આપણું 
હૃદય કોઇપણુ પ્રકારથી ખેદવાળું થાય તો ઇન્દ્રિય-સુખ વિજ્ઞાન- 
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સુખનો સ્વાદ જણાતો નથી અને એ નેણ ન્તેવામાં આવ્યું છે કે, 
ધર્મયોદ્દાઓ ધર્મત્તું ખખતર પેહેરીને વિષક્ષઓના શેકડો પકારના 
અત્યાચારને તુચ્છ કયો છે; તેઓની આત્માની શાંતિ કોઇએ 
પણુ હરી નથી. “વ્રાલાહે લર્યટ્: લાનાં ₹ાનિસ્થોપતાયતે” એનાથી 
આપણે એક નિયમ એ મળે છે કે, પવિત્ર સખ ભોગવું હોય તો 
નિકૃણ સુખને અનેક સમય છોડવું જેઈએ, વિષયની સાથે જેવું 
આપણું વિષયનું સુખ છે તેવું ધર્મની સાથે આત્મપ્રસાદ અને ઇ- 
શ્વરની સાથે ખ્રક્માનંદનો ઉપભોગ થાય છે, આ ધર્મ-જનિત 
આત્મપ્રસાદ અને ઇશ્વરના સહવાસ જનિત બ્રહ્માનંદ આપણુ 
ચિરજવનનું સંબલ છે. વિષયના યોગથી જે સુખ થાય છે, તે 
વિષયના વિચ્છેદથી ચાલ્યું નતય છે; પરંતુ ધર્મનો આનંદ અને ખ્ર- 
હ્માનંદ આપણું અક્ષય ધન છે. માણુમની ઉત્તતિની સાથે સાથે 
તેની ધમે પ્રવૃત્તિ %મે કરીને પ્રશસ્ત અને ઉન્નત થાય છે અને તે- 
નાથી આનંદ વધારે અધિક થાય છે. વૌવન કાલે જેમ નવા નવા 
સુખના ઝરા મડત થયાથી ખાલ્યકાલના સવે સુખને અતિક્રમ 
કરે છે, તે પ્રમાણે આત્માની ઉત્તતાવસ્થામાં જ્ઞાન, ધમે ઇશ્વર 
પ્રીતિ, આ સવથી આનંદની વધારા નીકળીને નિકૃણ સવ સુખને 
અતિક્રમ કૅ 


ધર્મની સાથે આત્મપ્રસાદની સાથે વિશેષ યોગ છે, તેમ વિ- 
ષય સુખની સાથે નથી. આપણુને સ્વાદ ન હોય તો જેમ 
ખોરાકનો વિચાર રેહેતો નથી, તે પ્રમાણે આત્મપ્રસાદૃ ન હોય 
તો આપણે ધમૈનું માધુયે ત્રહપ્યૃ કરી શકવાના નથી એલટલું”ઝ નહિ 
પરંતુ ધણી જગ્યાઉપર ધમૌનુણનમાં વિશેષ વ્યાધાત જનમત. 
આપણે નિઃસ્વાર્થ ભાવથી ધર્મના કામનું અતુદાન કયોધી ઇશ્વર 
આપણા આત્મામાં આત્મપ્રસાદ મોકલે છે. વિષય સુખ ધણી 
વેળા ધર્મના વિરોધી થાય છે; પરંતુ આત્મપ્રસાદ વિશ્વાસી દાસના 
પ્રમાણે સાથે રહીને આપણુને ધર્મ કાધમાં અધિક ઉત્સાહ આપેછે, 
વિષય સ્તુખ ધર્મનો તિત્યને સંગી નથી. ધંર્મનુંજ સાધન કરવું 
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નેઇએ; તેના આનુષંગિક વિષય સુખ મળે તો ઉત્તમ, ન મળે 
તો તેમાં ચ આપણી સવે વૃત્તિને ચરિતાથે કરવી તૈનું નામ 
સુખ છે; તેમાં ધર્મના વિર્‌ધી સુખને પરિત્યાગ કરવો એ ધમે છે. 
ધને. ર્ક્ષા કરવાથી વિષય સુખને ધણી વેળા વિસજ્જેન કરલું 
નેઈઇએ. દુઃખને આદરથી શ્રહગૃ કરવું જનેઈ એ, યૌોવનકાલમાં 
સર્વે પ્રવૃત્તિ સમુન્નત થાય છે, આ વેળાએ ખુશી થવાની સ્પૃહા, 
કી[હ મેળવવાની ઇ*છા, વિષય લાલચ પ્રખલ થાય છે. ગઆ વેળા 
ઇસ્છની સાથે ધનની સાથે સવદા વિરોધ થાય છે. મનની ઈ- 
ચ્છાને પાર્ગુ :ડયાથી સુખ જણાય છે, ધર્મના હુકમથી તે સુખને 
દૂર કરે તો આત્મપ્રસાદ થાય છે. ધર્મની રક્ષા કરવા જતા અનેક 
સેમય વિષય સુખને ખલીટ્ટાન આપવું જશે; પરંતુ તેથી ધર્મજ- 
નિત આનન્દ વધારે ઉજ્જ્વલ થશે. નિઃ સવાર ધમકાયેનું ક્લે 
આત્મપ્રસાદ છે; ઇન્દ્રિય સુખ ધમની આગળથી પ્રાથના કરવી 
ભૃથા છે. 

સુખ અને આત્મપ્રસાદ એ ખનેને પ્રભેદ નિરદે નદેશા કયાથી અન 
નેક ભ્રમ ટૂર થઇ શકે છે, કોઈ કેઈ કહે છે કે, ઈશ્વરના રાજ્યમાં 
વિચાર નથો, ઘાર્મિકોને અધિક હ દુ:ખી જવામાં આવે છે, પાપીન 
ખોને સંસારમાં સ્રખ મળે છે. કી ન્યાય, સત્ય અવલંખન 
કરવા જતા ધનમાન મયોાદાની હાનિ થાય છે, એટલા માટે 
સંસારમાં સુખે રહેવા જતા ધર્મની રક્ષા થતી નથી. 


ધાર્મિક થયાથી સંસારના સવ સખસંપદટ ભોગવશું, ઇક્ષર 
મંગલને વાસ્તે એવું આપ્યું નથી. તે આપણુને સખથી તેટલો 
ચાહતો નથી, જેટલો આપણે ધર્મ ચાહે છે. તે ધામિક થવા- 
માંજ આપણી સવે કામના પૂણુ થાત તો ધમતું કંઈ મૂલ્ય તથા 
ખલ રહેત નહિ. ધર્મને એવે ઉદાર ભાવ છે કે; આપણે ને સુખ 
ઉદ્દેશ કરીને ધમૈતું સાધન કરીએ તો તેની પવિત્રતાની તુકશાની 
થાય છે. ત્યાગજ ધર્મનો પ્રાણુ સ્વરૂપ છે; પરંતુ આપણે નને 
ભવિષ્યના લાભના ઉદ્શ્યથી ત્યાગ હાલ સ્વીકાર કરીએ તો તે 
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ધર્મેતાનો ત્યાગ નથી, ધમને વાસ્તે *સારી રીતે ત્યાગ સ્વીકાર 
કરવો નતેઇએ, ધમને ધર્મના વાસ્તે આલિંગન કરવું નેઇએ. 
આપણે જે ભવિષ્યના સુખની આશાથી હાલતું સુખ પરિત્યાગ 
કરીએ તો તે ધર્મ સાધન કેહેવાય નહિ; પરંતુ તે સ્વાર્થ સાધન 
કેહેવાય. ધમનો હુકમ સમજને ધર્મતું કામ કરવું ન્નેઇએ, તેમાં 
કોઈ ગુ8 અભિસંધિ રેહેવી ન નઇ, આ જગ્યા ઉપર વિષય 
સુખની સાથે ધર્મની સાથે કેવો વિરોધ દેખાય છે, આપણે સંપૃણું 
લોભ [વનાના થઇને ધર્માનુદાન કરવું ન્તેઈઇએ, ઇતશ્ચર ને તેનો 
ખદલો આધે; તે જે આપણને દુઃખના શેકડો ગુગે સુખ આપણુને 
વાસ્તે એકઠું કરી રાખે, તો તેની કષા વિતા ખીન્નુ કંઇજ નથી, 
એનાથી આપણો નિઃસ્વાધ ભાવની કંઇ હાનિ થતી નથી, 


વિષય સ્રખની સાથે ધર્મનો વિરોધ રહ્યાથીજ ધર્મનું યથાથ 
માણાત્મ્ય પ્રકાશ આપે છે, આપણી જે ઇસ્છા હોય તેજ ને 
ધર્મ હોત, આપણી સ્વેચ્છાચાર અને કત્તવ્યમાં જે કંઇ પ્રભેદ ન 
રહેત; તે ધમના કામનું મલય જું રહેત? આપણે પોતાની મેળે 
ધર્મના માર્ગે જઇએ છિયે ઈશ્વરની ઇચ્છા પણુ એવીજ છે છે; અને 
આ કારણુથી તે આપણુને સ્વાધીનતા આપી છે. આપણી સાંમે 
સતૃમા્ગ અસતમાર્ગ ખંને રહ્યા છે અને આ ખંનેમાંથી જે ઇચ્છા 
હોય તે રસ્તે જેઈ શકીએ છિયે આ કતતુત્ત ભાવ પણ રહ્યા છે. 
જ્યારે ઇચ્છાની સાથે સતૃનું અવલંબન કરવુંજ ધર્મ છે, વ્યારે નેં 
ધમેથી વિરોધી ઇચ્છા આપણું કેઈ ન થાય તો તેથી આપણે ધમૅ- 
નું ઉપાજ્જેન શા વાસ્તે કરવું? સંસારની કેઈ પ્રકારની લાલચને 
જો આપણે ધમના રસ્તાથી ખેચવાને વાસ્તે આપણી સાંમે ન 
આવત તો ધર્મ રક્ષાનો ગોરવ રું રેહેત? જે ધમના વિરોધી સવે 
વિષય શમાપણને ખેંચે છે, આપણે ખલ પૂવેક તે સવે વિષયના 
પ્રતિત્રાતમાં જઇએ છિયે તેથીજ આપણે ધર્મનું ગુક્ત્વ ઉપલબ્ધિ 
કરીએ છિયે. ઇશ્વર નને કેવ આપણને સખી કરવાની ઇચ્છા 
કરત તો ધર્મ ન આપતા પણુ સુખી કરી શકત પરંતુ જ્યારે 
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તેના શભ અભિપ્રાયથી આપણે ધર્મ ખક્ષ મેળવીએ છિયે અને 
તેની આગળ જવાને શઝ્તિવાન થઇએ છિયે, ત્યારે આપણું 
લક્ષ્ય ૨] વિષય સરખ ઉપર જવું ઉચિત છે? નહિ, ધર્મને વાસ્તે 
વિષય સુખને હાનિને હાનિ સમજવી રં ઉચિત છે ? 


આપણે અહીંગાં ખે પ્રકારની અવસ્થા જેઈએ છિયે. ધણીક 
જગ્યા ઉપર ધર્મની સાથે આપણો વિરોધ રહે છે, ધણીક જગ્યા- 
પર નિવિરોધ જણાય છે, એક તરક આપણી નિદ્ાષાવસ્થા છે; 
ખીજી તરક આપણીં ઉત્રતિ અથવા દુગતિની અવસ્થા છે. આન 
પણી પ્રગૃત્તિની સાથે ધણીક જગ્યાપર ધમનો એક્ય જેવામાં આવે 
છે. શરીરની રક્ષા કરવી એ “આપણે પરમ ધમે છે, પરંતુ આન 
પણે પ્રકૃત્તિના તાબેદાર થતાં પણુ રારીરની સેવામાં વૃત્ત થઇએ 
છિયે. અલંકાર વસ્ત સુખ સ્વચ્છટ તા પામવાને વાસ્તે લોક કેટલા 
પ્રકારના કર સાડેન કરે છે, ધમૈતઃ વિવેચના કરવા ખેઠા તો તેથી 
કે પણુ ગૌરવ રેહેશે નહિ, પરંતુ ને આપણો “એવો એક સમય 
આવે કે જ્યારે આપણે વિપત્તિના એકાંત આકાન્ત થઈએ શેોક- 
માં વ્યાકુળ થઇએ આપણા પોતાના ઉપર કંઇ પણુ આદર રહે 
નહે; મૃત્યુ આપણને પ્રાર્થતાય થઈ પડે, એવી અવસ્થામાં 
આપણે આપણુ સવે ખલ શએકઠું કરીને કેવલ ધર્મને વાસ્તે, કર્સ- 
વ્યને વાસ્તે આત્મ રક્ષા કરીએ િયે, તે જગ્યાપર આપણું ધમૈતું 
ખલ પ્રકાશ આપે છે, આ પ્રમાણે આપણે ધમૈમાંથી હિતેષણાનો 
હુકમ પામીએ છિયે અને આપણે સ્વાભાવિક પવૃત્તિથી પણુ ખી- 
નના ઉપર પ્રેમ, દયા, કરૂણા વિસ્તાર કરીએ કિયે. પરંતુ માતા 
જે તેના પુત્રને સેહ કરે છે, સ્વામી જે તેની સતીને પ્રીતિ કરે 
છે, દસ્દ્રિતું દુઃખ જોઈને જે કોઇ માણુસ દયા ર ક કરે છે, 
તેમાં તેઓનું ધર્મ ગૌરવ સું? લઢાઇની વેળાએ ધર્મનું માહાત્મ્ય 
પ્રકાશ મે” છે. આપણે જ્યારે પોતાના સુખ સ્વચ્છટતાને વિ" 
સજ્જન કરીને નિરાહારી નિરશ્રયને અન્ન વસ્ત દાન કરીએ * 
છિયે, જ્યારે આપણે સર્વ દુઃખ સહુન કરીને સુટઢ પ્રતિજ્ઞાની સાથે 
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આપણા કોઈ ચિરપાલિત ખરાખ અભ્યાસને છોડીએ છિયે. જ્યારે 
રામુને પ્રેમપી પરાજ્ય કરીએ છિયે-અસાધુને સાધુતાથી વેચીએ 
છિયે--જ્યારે ધર્મને વાસ્તે પ્રાણુ જવાની આર્શકાને પણુ પરિત્યાગ 
કરીમ છિયે, ત્યારેજ આપણું ખર્‌ મહત્વ છે, ત્યારેજ આપણું 
કત્તુત્વ પ્રકાશ આપે છે, વ્યારેજ આત્મામાં _આત્મપ્રસાદ ઉતરે છે. 
આત્માતું બલ વીષે આ પ્રમાણે પેદા થાય છે, આ સવૈ સંમ્રામની 
જગ્યાપર આપણી પરીક્ષા અને શિક્ષા થાય ક ખા માટે ઇશ્વર 
અમોને સંસારમાં હમેશ સુષ્મના ખોલામાં સુવાડી રાખતો નથી, 
તે આપણને નાનાપ્રકારની કઠોર્‌ ગમવસ્થામાં નાખીને આપણને 
શિક્ષા આપે છે. દેવ-ભાવ, પશુ-ભા વ-કુરવત્તિ, સુપ્રવાત્તિના 
સાથે લઢાઈથી આપણે ધમૅખક્ષ મેળવીએ છિયે, 

જેગો સ્વગેને વિષય સુખનું ધામ સમજને વણના કરે છે; 
તેઓની ભલ આ જગ્યાપર સ્પટ્ટ દેખાશે, અહીંઆં આત્મપ્રસાટ્ 
સ્વર્ગનો પેહેલો. આભાસ છે; યરતુ તેઓના અભિપ્રાયથી તે સ્વર્ગમાં 
વિષયસુખ એકઠું કરેલું છે સર્વ કામના આ મૃત્યલોકમાં દુર્લભ છે 
તેજ વ્યાં પૂણુ થશે. સરથા સતૂયી અ્ખપ્સર્‌ા, મહદાયતન ન 
ખગીચો, સશીતળ આવેર્‌ળ છાયા; વિસ્તીણુ વિમલા નદી, 
સવ સ્વર્ગલોકમાં પ્રચુર રૂપથી મળશે, આ સર્વ પ્રાપ્ત કરી લેવું એ 
આપાણું સવે ધમ કાર્યનું છેલું ફ્લ છે? અહીંઆં થોડું ત્યાગ કરી 
શકયા તો સ્વર્ગલેકમાં આપણે હાથી ઘોડાના રથમાં કરશું. સમન 
હીંગ્માં આપણે કામોપભોગથી ટૂર રહી શસ્યા તો સ્વર્ગલોકમાં 
ઉત્કૃષ્ઠ સુરા, અપ્સરા, મર્ત્યલોકથી દુલ્લભ ભોગ સવ લાભ કરું. 
સ્વગેનો આવો ભાવ ર્‌ં ખરાખ છે? એમાં મારો આત્મા કદિ 
સાય આપતો નથી. 


વિષયસુખ રું આપણ પરમ પુર્ષાથે છે? આપણું સર્વ ઘમ 

કાથેનું છું કૂલ શું અકિચિત્કર વિષયસુખ છે? ગમપણી સર્વ 

ખાશા રું એવા સુખના પયવસાન થઈ રાકે? એના કરતા ઉત્રત 

ઉગ્ચો પવિત્ર ફલ શું કંઇ નથી? હે ભદ્ર! હે વિદ્ત ! તમે રું 
પ્‌ 


૫૦ 


મનમાં વિચારો છો કે અહીચઆંની તમારી સવ ઇચ્છા પૂણુ થઇ 
છે તમે અહીંઆંના સર્વ કામનાના કામ ભોગી થયા છો પાથિવ 
સુખનો કંઇ અભાવ નથી; ધન, માન, યશ પ્રભુત્વ, જેટલું 
જેઈએ તેટલું ભોગવો છો, એ ર્‌ં તમારૂ પરમ પ્રાર્થનીય અવસ્થા 
કેહેવાય ? એ અવસ્થામાં તમે શું હમેશ પરિતૃ8 થઇ શકશે ? 
આ સુખ-પદર્શન જે અનત કાલ સુધી તમારા સાંમે વિસ્તૃત 
રહે તેથી શું તમે પોતાને કતાથ સમજશો? નહિ. શું તમારો આત્મા 
એનાથી મહત્વનો ઉચ્ચો વિષય ચાહતો નથી? માણસનો આવ્મા 
આ સર્વ પ્રશ્નના આ એકજ ઉત્તર આપે છે, કે આત્માની સ્પૃહા 
અને આરા, વિષય સુખથી કોઈ પણુ રીતથી પણું થતી નથો, 


હેજ્નરો પ્રકારના ઇન્દ્રય સખ, હન્રો જાતના ખનાવટ શો” 
ભાથી અનુરંજિત થયાથી પણુ આપણા આત્માને પૂણુ અને પરિ- 
તુત કરી શકતા નથી. નિર્દોષ ઇન્દ્રિય સુખ અવશ્ય સેવજું જ” 
ઇમ તેમાં કંઈ સદેહુ નથી. શોભા સંગીત સુગંધવાળા મનોહર 
ખગીચામાં તથા ઉત્તત મકાનમાં રેણેવું,.--જે સવે જગ્યાપર કાન 
કોઈ ખરાખ સ્વર્‌ સાંભળી શકે નહે, આંખ કેઈ કુત્સિત રૂપ જેઇ 
શકે નહિ, એવા સવ સ્થાનમાં કાલ કાઢવે,--નાનાપ્રકારના ભોગ્ય 
સામગ્રીમાં આપણી પશ પ્રકતિને પૂર્ણ કરવી, એ સર્વ સામાન્ય 
સુખ નથી. પંડિતાભિમાની માણસો તે કેમ કેહેતા નથી. કે 
એ સવે સુખ કદિ ખરાખ નથી! જગદ્ટીશ્વરે આપણને માટે આજું 
જખ અપયીપ્ત રૂપથી વિસ્તારેલું રાખ્યું છે. આપણી માંખ કાન 
પવિત્ર સુખના ખે વિસ્તીણુ દરવાજા છે પરંતુ એવું ઇન્દ્રિય સુખ 
આપણું સર્વસ્વ નથી. એનાથી આપણી સવે પ્રકૃતિ પૂણુ થતી નથી, 
આપણે એના કરતા પણ વધારે જોઇએ ઈન્દ્રયમાં આશડઝત મન 
નુષ્ય એવા સુખમાં ઉત્તમ પ્રકારે પરિતૃ8 થઈ શકતા નથી. યૌ.- 
વન કાલ અતિક્રમ કર્યો પછી તેનો ઉત્તમ પકારે અનુભવ થાય છે. 
આપણે યોવન કાલે જેટલા અપયીપ્ત રૂપથી સુખ ભોગવીએ છિયે 
ત્યાર પછી તેટલા જલદી તેમાં વિરક્ત ઉત્પન્ન થાય છે. જેઓ 
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તે સમયમાં પરિમિત ર્‌ષથી સુખ ભોગવે છે, પછી તેમાં તેની 
સ્પૃહા રેહેતી નથી. આપણા જીવનનો એવો એક સમય આવશે 
જ્યારે આપણી સાંસારિક સવ ભાવ શીતલ થઇ ગયલા હુશે અને 
સંસારમાં જેઓ સર્વસ્વ જાણીને સેવા કરીને આવ્યા છે, તેઓ 
પણુ સમજ શકશે કે તે સંસાર્‌ પણુ તેઓના શૂન્ય હૃદયને પણું 
કરી રાકતા નથી, 

એટલા માટે સ્વર્ગેને આ પ્રમાણે વિષય-સખનો આલય કહીને 
વણુના કરવું એ કેવું મૂઢનું કામ છે ! વિષય સુખમાં આપણે 
આત્મા તૃત થતો નથી, આ આપણું પરમ મંગલ છે, ત્યારે તે 
સુખજ શું આપણા જીવનનું છેલું લક્ષ્ય છે, સરવ કર્મનું એ સું 
છેલું કૂળ થર ? 

પુનઃ પુનઃ કહેવામાં આવ્યું છે કે આપણે નિઃસ્વાર્થ ભાવથી 
લોભ શૂન્ય થઇને ધર્મનું અતુષ્ટાન કરલું જેઇએ. આપણે સ્વ- 
ડના લોભથી ધર્મમાં અતુરકત થઇએ છિયે. નરકના ભયથી પા- 
પથી ટૂર થઇએ છિયે, ધર્મજવિ જીવનનો ભાવ એ પ્રમાણેનો 
હોવો ન જેઇએ. ઇશ્ષર આપણી પાસેથી નિષ્કામ પ્રીતિ ચાહે છે, 
તેનાથી આપણે નિઃસ્વાર્થ ધમની શિક્ષા પામીએ છિયે. ઈશ્વર 
ધર્મને ધમના વાસ્તે આલિંગન કરવાની આપણને શિક્ષા *આપે છે. 
આપણે લાભ ક્ષતિ ક્લાફક્લ વિચાર કરીને ધર્મમાં પ્રવૃત્ત થઇએ 
છિયે, તેની શિક્ષા એવી નથી. આપણૉ નિઃસ્વાર્થ ભાવ જઇને 
તે પ્રસન્ન થઇને આપણને ખદલો આપે છે અને તે પોતે તેનો 
પુરસ્કાર થાય છે. 

માણુસને જેઓ લોભ દેખાડીને ધર્મમાં આણવાને ચાહે છે 
અથવા ભય ખતાવીને પાપથી દૂર રાખવા ચાહે છે, તેઓ ધમને 
ખસે ભાવ સમજતાં નથી. 

ઈશ્વર આપણને ભવિષ્યમાં દડ પુરસ્કાર આપવા માટે અહીંઆં 
મોકલ્યા નથી, તેને આપણે માટે એક તરક્‌ સ્વર્ગ અને ખીજ 
તરકૂ નરક ઉત્યત્ર કરીને આપણુને તેઓના મધ્ય સ્થલ આ પૃ 


પર્‌ 


થ્વીમાં નાખ્યા નથી. મૃત્ધૂના પછી હોય તે! અનંત સ્વર્ગ ભોગ 
તથા અનંત નરક ભોગ થશે. આત્માનું ઉત્કર્ષ સાધનજ તેનો 
ઉદેશ્ય છે, આ પૃથ્વીમાંજ આપણી શિક્ષાનો છેડો આવતો નથી, 
આપણે સહજ જ્ઞાનથી એ સમજી શકી છિયે કે ઇશ્વર “પર્મ્જા- 
૧ર્‌ં વાવનુઢ્‌' ધમંજ ખખતર અને પાપને મોચયિતા છે. પાપીને 
દંડ જર્‌ર્‌ થશે. ન્યાયવાન્‌ ઇશ્વર પાપનો જેટલો ન્નેઇગ તેટલો 
દંડ અવશ્ય આપે છે, દંડ તને” માટે લેને દંડ આપવાનો તાત્પયે નથી 
પરંતુ પાપીનું પરિત્રિણને માટે છે. તે પ્રમાણે ઇશ્વર અવશ્ય ધ- 
મનો ખદલો આપશે. પરંતુ ક ક તાસ્તે ધર્મ નથી. આપણે 
શું પ્રવ્યાશાપન્ન થઇને ધર્મનું સાધન કરવું નજનેઇએ ? કદાપિ નહિ, 
ઇશ્વર સુખને પરમ પુરસ્કાર કરીને રાખતો નથી, પરંતુ સુખ આ- 
ધણું અન્ત મમાણે છે, તે અત્ર _ મળ્યાથી આપણે અધિક પરકૃષટ 
રૂપથી ધર્મ સાધન કરી શકરં, એ તેનો અભિપ્રાય છે, આપણે 
ધર્મ સાધન કરીને ધમ ખલ મ ઈશ્વરની પાસે જવા પામ્યા; 
આ આપણે પુરસ્કાર છે; એના કરતાં ખીજું અધિક સું જઇએ ? 
આપણે પાપના કલંકથી મુક્ત થઇને અન્યતા પવિષતાને મેળવીને, 
પુણ્ય સંચય કરીને, સ્વાધીનતા ઉપયાજ્જેન કરીને, છેલે સન 
પણું એક લક્ષ્ય એ થયું કે સ્વર્ગમાં જઇને થોડુક સુખ ભોગવીરું ? 
ધર્મ મેળવીને આપણું લક્ષ્ય ઇશ્વરની ત્ૂજ જય છે, આપણે 
ધર્મ સાધન કરીને તે પવિત્ર સ્વરૂપને પામવાના છે થ 
ઇગમે છિયે. 


સાંસારિક સખ ભોગવાને વાસ્તે ધમાંચરણ જે પ્રકારતું છે તે 
પ્રમાણે સ્વર્ગ લાભને વાસ્તે ધમૈ સાધન છે. સ્વાર્થપરતા સું ૫- 
ર્લોક સુધી ફેલાવ્યાથી તેને ધમનો વેશ ધારણ કયો નને થોડા પુર- 
સ્કારને વાસ્તે ધર્મે સાધન ખર્‌ ધમ ન થાય તો વધારે ઇનામને 
વાસ્તે જે ધર્મ કેહેવાય તે શું પવિત્ર ધર્મે કેહેવાય ? એક સોનાની 
મોહરથી લોભાઇને ચોરી કરવી તે જેમ ખરાખ છે તેમ શો મે!હુ- 


રથી લોભાઈને ચોરી કરવી એ એકજ છે એટલુંજ નહિ પરંતુ 


પરૂ 


અમધિક છે, અને સ્વર્ગ સુખ ભાગવાથી આશા પણુ તેવીજ છે, 
એક દિવસના ખેદીખાનાના ભયથી પાપથી દૂર થવું જેમ છે તે 
પ્રમાણે ચઉદ વર્ષના કેદખાનાના ભયથી ડૂર થડું; અને અનંત ન" 
રકામિનું ભય પણુ તે પ્રમાણેનું છે, જે માણુસ આશાથી ધર્મનું 
સાધન કરે છે તે એકવેળા ઘણું ધન મળવાની આશાથી હાલ ક્રે- 
ટલુંક દુ:ખ સહુન કરી શકે; પરંતુ જે ધર્મને વાસ્તે ધર્મનું સાધન 
કરે છે, તે ખીન્ન મૂલ્યના વિજ્ય વિચાર કરતો નથી, તેના પક્ષે 
ઘોડ મૂલ્ય જે છે અધિક મૃલ્ય પણુ તેજ છે. 

પરંતુ સ્વ લોભથી જેમ ધર્મ થતો નથી, નરકનો ભય પાપીના 
પલે તે પ્રમાણે છે. પાપીને નરકનો ભય કેગ દેખાડરો? તે અ- 
હીગ્માં નરકની જ્વાલા સહન કરે છે; એટલુંજ નહિ પરંતુ તેનાથી 
તેની ચેતના થતી નથી; પાપોને અનંત નરક છે, જ્વસંત આગ 
છે, ન ખમાય એવી યાતનાનેો ભય દેખાડો તેથી તેનું રું થશે ! 
તેનાથી પાપની* આસક્ત ર્‌ં ક્ષોણુ થશે ? ના કેવલ ભયને। સંચાર 
થશે. ભયથી ચાલવાના જેવો નીચ ભાવ ખીત્તે કોઇ નથો, જે 
માણુસ પાપનું મલિનત્વ ન્નેઇ શકે છે, તેનાથી ટૂર રહેવાની શક્તિ 
સમજ્યો છે, ઇશ્વરની અપ્રસત્રતા અનુભવ કયો છે; એટલુંજ નહિ 
પરંતુ જેઓ પાપના પ્રતિ ધિક્કાર થયો નથી, ઇશ્વર પ્રીતની ર॥ખા 
માત્ર પણ જેના હૃદયમાં ઉત્પન્ન થઈ નથી. પરંતુ તે મનુષ્ય નીચ 
દીન પરવત ભયથીજ કદિકદિ પાપ મવૃત્તિને ટૂર કરી શકે છે; 
તેના અપરાધથી ર્‌ તેથી કોઇ પણુ રીતે કમતી થરો | ખરાખના 
ઉપર પ્રીતિ કરવી એજ પાપ છે; તેની સાથે ભય મળ્યાથી રું 
તેનું મલિનત્વ દૂર થયું ? 

પાપીને શિક્ષા અવશ્ય ભોગવી પડશે, જે ધમ-રાજ્યનો 
રાજ છે, તે પાપને દંડ અવશ્ય આપશે, સવે વર્મમાં એને 
સ્વીકાર કરે છે એટલુંજ નહે પરંતુ પાપીઓના પોતાના અંત- 
૨માં એ ભયનું રાજત્વ કરે છે. પરંતુ પાપીને નરક કેવી રીતે 
ભાગવું પડશે? આત્મગ્લાનિજ પાપીનું નરકભોગ છે. તેના 
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ન ખમાય એવું હૃદયજ્વાલાજ નરકામિ સમાન છે. પાપીને શિક્ષા 
આપવાને માટે અસ્નિમય દૈત્યમય કીટ પૂણુ નરકની કલ્પના કર- 
વાની આવશ્યકતા નથી, તેની આત્મગ્લાનિને દરવાન્ને ખુ- 
હ્યાથી તે નરકની સવે યંત્રણા ભોગવશે. પાપી મનુષ્ય અહીંઆં 
ગમમનચેનમાં પોતાની અવસ્થા ભૂલી જાય છે  હમેશના અભ્યાસથી 
પાપકર્મમાં સંકાચ વિના રત થાય છે. તેઓને શિક્ષા આપવાને 
વાસ્તે અધિક ખીજુ કઈ આવશ્યકન્કરતું નથી, તેઓનું મન ખાન 
હરના વિષયથી નિવૃત્ત થયાથી પોતાના સિ કરશો; ત્યારેજ 
તે પોતાની અવસ્થા સમજી શકરો; ત્યારે તેની તે આત્મગ્લાની 
યંત્રણા « નરકની યત્રણા જણાશે. અહોંગમાં પાપીઓને। કુલેલો 
ભાવ નતેતાજ તેઓને સુખી સમજવા એ ભૂલ છે - પાપતું ફલ 
આ જે પાપીઓ “હાંમક્ષાત વાંતિ મિક્ષ હે જેશોત' શશંમવાટયાં” 

પરંતુ એક વિષય આપણે નતણીએ છિયે કે પાોપીઓને અનંત 
શિક્ષા નથી. તેનાં પાપને! ભાર્‌ જેટલો પણ હેય કેમ નહિ તૈ 
જર્‌ર પરિમિત છે. પર્રસિમેત જીવ અનંત પાપમાં પાપી કદિ 
થઈ શકતો નથી, કેટલા પાપને વાસ્તે કેટલો દંડ ભોગવવો પડે 
છે તે કહી શકાતું નથી, પરંતુ એટલું તો કહી શકીએ છિયે કરે 
થોડા પાપને વાસ્તે અનંત નરક ભોગ કદિ તેના લાયક દંડ થઈ 
રાકવું નથી. 

ન્યાયવાન ઇશ્વર જેમ પાપનો દંડ અવશ્ય આપશે તે પ્રમાણે 
તે પાપીને સુધારવાનો ઉપાય જરૂર કરશે, તે દંડને વાસ્તે 
દંડ આપતો નથી; પરંતુ મૅગલોદેશથી દેડ આપે છે. તેની સવે 
શિક્ષા એઓપધે પ્રમાણે છે, તે પાપીઓને એક વેળા પરિવ્યાગ 
કરતો નથી. જ્યારે પાપી તેના પાપને માટે અનુતાપ કરેછે, 
જ્યારે તે પોતાનું યથાથ ધામ શોધેછે જ્યારે તે સવ ચિત્તમાં પેન 
તાના પરમ પિતાના પ્રતિ દર કરેછે ત્યારેં તે શાંતિ ભોગવે છે 
અને છેલે જ્યારે તે ઇશ્વરનો આહુવાન સાંભળીને પોતાની મેળે 
તેની તરક્‌ નનય છે, ત્યારે તે પોતે હાથ પ્રસારિત કરીને તેને અઆ* 
લિંગન કરશે અને પછી પોતાના રાજ્યનો અધિકારી કરશે. 
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પાપીને નરક ભોગ આ પ્રમાણે થાય છે, ધામિકને સ્વર્ગ 
ભોગનો આભાસ અહોીંઆં રું મળે છે? અએંતરમાંજ તેનો અ- 
ભાસ મળે છે. 


બ્રાહ્મધર્મમાં સ્વર્ગે કેવલ સુખનું સ્વર્ગ નથી. ખ્રાહ્મધર્મ સુખને 
વાસ્તે, ભોગને વાસ્તે, અહીંઆં હોય અથવા ખીજી જગ્યાપર હોય 
ધર્મ સાધન કરવાની શિક્ષા આપતો નથી; પરંતુ સવેદા એતું ક્લ 
ભોગવવાનો વિરાગનો ઉપદેશ *બાપે છે, ખ્રાક્ષધર્મ એવું કંઇ એ।- 
ષધ આપતો નથી કે જેના ખાધાથી પાપી સાર્‌ો થાય; પરંતુ તે 
આ ઉપદેશ આપે છે કે અનિવાર્ય યતથી આપણી ખરાખ પ્રવૃત્તિન 
ને દમન કરવી જેઇએ અને આપણી ઇચ્છાને ઇશ્વરની ઇચ્છાની 
સાથે મેળવવી ન્તેઈ એં, ખ્રાહ્મધ્મે એવું કોઈ સ્થાન ખતાવતેા 
નથી કે જ્યાં ગયાથી આપણે સવે જ્ઞાન; સર્વ ધર્મ, સર્વ સુખ લાભ 
કરી શકીએ, પરંતુ કોઈ કાલે પણુ આપણી આત્માની ઉન્નતિનો 
વિરામ થશે “નહિં, આપણે એક લોકમાંથી ખીજ એક ઉચ્ચા 
લોકમાં જઇને ઉત્કટતર્‌ અવસ્થાને પ્રાપ્ત થશું. “લર્માત વમ 
શાત સં” સ્વડીથી સ્વર્ગે, સુખથી ઉત્કણ્તર સુખ ભોગવર્સુ-વિ- 
ષય સુખ નહિ પરતુ બ્રહ્માનંદ આપણે અનંત ઉત્રતિ લાભના 
અધિકારી છિયે, અનંત-સ્વરૂપને આપણે કેઇ કાલે ન્તણીને અને 
તેનો આનંદ ભોગવીને છેડો લાવી શકતા નથી, તે અનંત ઝરામાં 
' થી આપણે સર્વ કાલે પૂણું થઈ શકરં. ગમાપણે કોઇનો ભય નયી 
આપણે અહીંઆં રહીએ, જે અવસ્થામાં રહીએ, ૪શ્વરથી કદિ 
વિચ્છત્ત થશું તહિ., આપણે જગત્પિતાના આશ્રયમાં હમેશ રે* 
હેર]. ધય ઉત્રત ભાવ ધારણુ કરો. મત્યેક પાપ મવૃતિ વિમર્ટ્તિ 
થશે અને આપણો દેવ ભાવ સવે સમૃત્રત થશે. આપણે પુણ્ય 
પદવીમાં આ પ્રમાણે આરેહણુ કરતાં કરતાં આપણુ પાપનું મેલ 
સવે ધોવાઈ જ્શે અને આપણા આત્મામાં પવિત્રતા, મંગલ ભાવ 
આાત્મ-પસાદ વેહેશે. આપણે દેવ ભાવ સર્વ આસુરિક પ્રવૃત્તિના 
ઉપર જય લાભ કરીને આપણું ખરૂ આધિપત્ય સંસ્થાપન કરશે, 
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આપણું જ્ઞાન, ભાવ અને ઇચ્છા એકત્ર ઉત્રત થઇ શકશે, તે 
સત્ય પુરૂષ આપણા જ્ઞાનને સ્વર્ગીય અન્ન થશે; આપણે સર્વ ભાવ 
ઉત્તત થઇને તેમા અત થરો; આપણે નવા લ્ેતમાં પડીને 
ઇશ્વરનું નવું નવું કામ સંપૂણ્‌ કરીને જીવનતું સાર્થક કરશું આપણે 
કેવલ ધ્યાનમાં રેહેશું નહિ, બ્રહ્મમાં લય થઇ જરું નહિ; પરંતુ 
ધર્મનો પુરસ્કાર તેના સહચર અનુચર થઈને તેનો સહવાસ જનિ- 
ત આનેદ ભોગવતા ભોગવતા ચિરજ્ક્વન ગાળરું. આપણું જ્ઞાન 
ભાવ અને ઇચ્છા એ ત્રણુમાંનું એક પણુ નાશ થશે નહિ, પરંતુ 
તેની કમિક ઉત્તતિ થશે. આપણી ઇચ્છા ઇશ્ષરની મંગલમયી 
ઇચ્છાની અનુગામિની થશે; આપણી પ્રીતિ હાલ એક કુટેખમાં 
એક ગામમાં, એક દેશમાં ખેંધાયલી છે પરંતુ જ્યારે તે ઇશ્વરને 
ઉદાર પ્રેમનું રૂપ ધારણુ કરશે :અને આપણુ જ્ઞાન વિકરશિત થયાથી 
તેને વધારે ઉજ્જ્વલ રૂપથી નઇ રાકર]. 

આપણે સહ્ધાવ; હિતૈષણા, પવિત્રતા મેલવર; . આપણા હર- 
એક વાય હરએક કામથી ધમોમૃત નીકળશે. આપણાથી પ્રીતિ 
વિસ્તાર થઇને હજરો આત્માને રસાલ કરશે આપણે દેવતાની 
સાથે પરમ પવિત્ર મેમ ભાવથી રહીને ઇશ્વરનો પ્રિય અભિપ્રાય 
સંપાદન કરર. ત્યારે આપણી અહીગ્માંની અવસ્થા સ્મરણ 
થયાથી એ આપણા જીવનની ખાલકાલની હાલત મનમાં આવશે 
અને આપણી અહીંગ્માંની સવ શિક્ષા ખાળકની પગ ચાલવાની 
શિક્ષાના પ્રમાણે જણાશે. 


ગઆાપણેો ઈશ્વર આપણી સાંમે નજ્વલ્યમાનથી પ્રકાશિત 
રેહેશે, આપણે તેની માહેમાને મહીયાન કરશું, તેની ઉપામ- 
નામાં જીવન ગાલરું, તેના સહેવાસથી પરિતૃ8 થરં, તેના પવિત્ર 
ચરણમાં શ્રદ્ધા અર્ષણુ કરીને પોતાને કૃતાર્થ કરશું, તેમાં ગાઢતર 
પ્રીતિ સ્થાયન કરર્‌ં અને તેનો અપાર પ્રેમ અવિક ઉજ્જ્વલ 
રૂપથી અનુભવ ફરર્‌ં. તેજ આપણે ઉપજીવિકા છે, જે ચંદ્ર 
સૂધે કદિ નિધાણુ થઈ જાય તથાપિ એવા દિવસે જરૂર ઉદય થશે 


પ૭ 


એ દિવસે એક વાર ઉદય થયાથી કદિ અસ્ત થરો નહિ પરંતુ 
ગનો પ્રકાશ કમે કરીને ઉજ્જ્વલ થઈને આપણા આત્માને અન 
નુરજિત કરશે. એજ સ્વર્ગ છે, એજ મૃગ્તિ છે. 

ઉજા'વ ૧૮મા મતિદેવાય્ય ૧૪૧ સંવત । 

ઇવોજ ૧ ૭૧ ઈવોજ વમ માનટ: || 





તવજ ૩૧૫રેરા. 
(મુશિત.) 

ઈશ્વરની ઉપાસના શા માટે કરવી / જે માણસ તેને ઉત્તર 
એ આપે છે કે સુખ સંપદ્ટ મળવાને વાસ્તે કરવામાં આવે છે તે 
માણુસ ખાલકના મમાણે ઉત્તર આપે છે. તેતું યથાથ લક્ષ્ય સ્થાન 
હમણા સુધી તેના હૃદયમાં આવ્યુ નથી. અડીંઆં સુખ દુઃખનું 
સર્વૈદા પરિવર્તન થાય છે. આપણી શિક્ષાને વાસ્તે, પરીક્ષાને 
માટે ઇશ્વર આયણી આગળ વિષય મોકલે છે. વિષય--સુખ 
કદિ ઈશ્વરોપાસનાનો ખરર્‌ં લક્ષ્ય નથી. ત્યારૈ ઇશ્વરની ઉપાસના 
શા માટે કરવી જેઇએ ? જે માણસ તેનો એવો આપે છે કે મુડિત 
લાભને માટે, તે પંડિતની માકૂક ઉતતર આપે છે. મુડ્તિજ આ- 
પણું યથ્રાથ લક્ષ્ય સ્થાન છે અને તેના આનુસંગિક જે કંદ ઉપ્‌- 
કારી હાય તે આપણુને માર્થનીય યોગ્ય છે, જેની મુગઝ્તિના 
ઉપર્‌ લક્ષ્ય હાય તેની આગળ મવેૅ નિઃસ્વાર્થ ધર્ય કાર્ય શ્રાસની 
પેઠે સહજ કરે છે. તર્કના ઉપર, લોક વાક્યના ઉપર, દેશ॥ાચા- 
રના ઉપર નિર્ભર કરીને ધર્મ શિક્ષા કરતો નથી. પોતાને પવિત્ર 
કરવાને માટે તેનો પ્રાણપમત યન રહે છે, કેમકે પવિત્ર સ્વર્‌ષને 
લાભ કરવોજ તેનો ઉદ્દેશ હોય છે. મુક્તિની તરક જેનું લક્ષ્ય 
હેય તેની હૃદયની ગાંઠો તુટી જય છે. હૃદયની ગાંઠો કેણે 
કહે છે? મોહ, અજ્ઞાન સ્વાર્થપરતા એ સવ ગાંડો આપણુને સં- 
સારના પાશમાં મુવ્યુના પાશમાં ખાંધે છે. મુક્તિની તરકૂ જેનો 
&દિ હય તે પુણ્ય પદવીમાં સહજમાં ન્નય છે. 
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મૃડ્તિ કોને કહે છે? સંસાર ખેંધનથી મુડત થવું. મૃત્યુના 
પાશથી પ્રમૃઝત થઇને અમૃતની તરક્‌ આગળ જવું, વિષયા- 
ક્ષણથી વિમુકત થઇને વિ ષયના ખાહુરના પદાર્થનો આશ્રય લેઓ, 
જ્યાં સધી આપણે સંસાર ખંધમાં ખેધાયલા રેહેર્‌]ં ત્યાં સુધી આ- 
પણેો ખંધ ભાવ રેહેશે. જ્યાં સુધી વિષયની સાથે ન્નેડેલા રેહે* 
શં ત્યાં સુધી મૃત્યુના પાશમાં ખદ્ધ રેહેસું. અએતરથી મુડત ન 
હોય તો મુક્તિનો ભાવ સમજતો નથી, આપણે અહીંગાં મૃત્યુ 
અને અમૃતના સૅંધિસ્થલમાં રહ્યા છિયે. મૃત્યુથી અમૃતની 
તરક જેટલા જરું તેટલા આપણે મુકત ભાવ ન્તેવા પામરું. આન 
પણે જ્ઞાન ભાવ અને ઇચ્છાને એકત્ર કરીને ઇશ્વરમાં જેટલું અન 
પણુ કરશું તેટલી આપણી મુઝ્તિની અવસ્થા પ્રાપ્ત કરરું જ્યારે 
ઇશ્વરની સાથે આપણે કંઈ વિવાદ રહેશે નહે ત્યારેજ આપણે 
યથાર્થ મોક્ષાવસ્થાને પામરું. 

તેજ આત્મા મુડત છે, જે આત્મા એ ઇદ્રિયોને. વશીભ્રત કરી 
છે; જેઓ સૈસારિક સુખ દુઃખમાં ફૂસતા નથી, જેઓ ખાવા, 
ઊંધવા અમનચમનમાં જીવત ગાળતા નથી પરંતુ ઇ્રને માટે 
ક્ષુધિત એને તૃષિત થઇને જીવન ગાળે છે, 

તેનાજ આત્મા મુકત છે, જેઓ વિષય આસડ્તિને છોડી 
ડયા છે, જેઓ જડમય પૃથ્વીમાં ખદ થઇને એને કેટખાના પ્રેન 
માણે કરી મુકતો નથી; પરંતુ આ સ્થલ આવરણુમાંથી સવાતીત 
પરમેશ્વરમાં નજનય છે અને તે અનંતના નામાક્ષર સવેત્ર પાઠ કરીને 
પોતાને ઉન્નત કરે છે. 

તેજ આત્મા મુઝત છે, જે સંસારના અતુરોધના કરતાં ઇશ્વન 
શ્નો અનુરોધ ચુ૩્તર્‌ માને છે; જેઓએ દૃશાચારની આગળ અવનત 
થતા નથી, તૃ ધમે ત્રહણુ કરીને તુષ્ થતા નથી, કયાંથી પણુ 
હેય સત્યનો પ્રકાશ મળે તો આદરની સાથે મ્રહણુ ફરે છે અને. 
મનુષ્યનો ઉપદેશ ગંતરનો ધર્મોપદેશને છોટતાં નથી. 


તેજ આત્મા મુકત્‌ છે, જેઓની પ્રીતિ એકે જગ્યા ઉપર ખંધા” 
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૮ એક દેશમાં તથા એક સંપ્રદાયમાં ખદ્ધ નથી; જ 
ઉપર પ્રસન્ન ભાવથી દદિ કરૈ છે; જેઓ આઆલસ્ય, અહંકાર ને 
વરતાને ત્યાગ કરીને ટૃદયની ગાંધોને છેદન કરે છે :મને ઇ- 
કરને વાસ્તે પોતાનું સર્વસ્વ ખલિદ્દાન આપવાને તેયાર થાય છે. 
તેજ આત્મા મૃકત છે, જે આત્મા ખાહરની અવસ્થામાં સંરચિ- 
ત રેહેતો નથી. પરંતુ પોતાના જીવનનો સેકલ્પ સ્થિર રાખીને 
સર્વે ખનાવોમાં; સવે અવસ્થાઃ!| પોતે ઉત્ન તિના અનુક્લ થાય છે, 
તેજ આત્મા મ્ઝત છે, જે ધર્મ ખલથી સખલ થઇને પૂર્ણું મંગલ 
સ્વરૂપ ઇશ્વરના ઉપર આંતરિક વિશ્વાસ કરીને સવે ભયનો 
પરિત્યાગ કર્યો છે, 
આપણું જ્ઞાન, ભાવ ગને ઇચ્છા તે સત્ય સુંદર મંગલ પૂણુ 
પુરૂષની સાથે જેટલું એકય થશે તેટલા આપણે મૃક્તિની અવસ્થાને 
પ્રામ થરું આપણી ઇચ્છા જ્યારે તેની ઇન્છાની સાથે મળશે 
ત્યારે મોક્ષાવસ્થા સમજવી. જ્યાર્‌ સત્ય જ્યોતિથી જ્ઞાન ઉજ્જવલ 
થશે, પ્રીતિનો શિખાથી હૃદય ઉદિપ્ત થશે,  પવિતરનું ખૂલ અને ઉત્રત 
આર॥ ઉજ્જ્વાલિત થશે ત્યારેજ મૃકત થશે તે અમૃતની સાથે યોગ 
થયાથી આપણે અમૃત સૂર્ય કિરણુમાં વાસ કરતાં રહેશું. 
આવી મૃક્તિ લાભ કરવી આપણું અનંતકાલ સાધ્ય છે ઇશ્વરનું 
પૂણે જ્ઞાન પણું ઈચ્છાની સાથે મળ્યાથી આપણું અનંત જીવન ગત 
થશે. અહીંઞાં આપણું મૃત્યુ પયેન્ત એક કાલનો નિરદદશ 
છે. અહીંઆં આપણે, એક પાઠ પુરો થયો. પરંતુ પુ- 
થ્વીમાં આપણી શિક્ષાનો છેડો નથી. હાલ એક કાલ છે. આ 
જીવન પછી ખીન્ને એક નિત્ય કાલનો આરંભ થશે; અહીંઆં 
કેવલ સંસારની સાથે યોગ છે, ઇશ્વરની સાથે કંઈ પણ યોગ નથી, 
| મૃત્યુના પછી ઇશ્વરની સાથે યોગ થશે, એવું નથી, ઇશ્વર આપણે 
આ કાલમાં પણુ છે, આપણા ખીન્ન કાલમાં પણુ ઈશ્વર છે. આન 
પણે અમૃતના અધિકારી છિયે, આપણી ક્રમિક ઉન્નતિ થાય છે, 
આપણું આ જીવન અનંત કાલના અન્તર્વત્્તી છે, વર્તમાનકાલ 
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અનંત કાલથી વિચ્છત્ર નથી, આ જવદૃશામાંજ 
ઝ્તિના રસ્તામાં પગ મૃકીએ છિયે. અને અનંતકાલ 
રસ્તામાં અત્રસર થર્રું. 

આ પૃથ્વી લોકથી આપણુને ઉત્કૃષ્ટ લોક કેનું મળશે ? ત્યા - 
વિત પ્રેમ અને નિમીલાનેદ વહે છે, ત્યાં ઇશ્વર પ્રીતિ હદયને 
ઉત્કલ કરે છે, તેની ઇચ્છા સંપન્ન કરવામાં આનંદ જન્મેછે. તે લોક 
દેવલોક છે, ત્યાં આપણે ઇશ્વરની આગલ પાસે જઇએ ઇઠિયૅ, 
આપણું જ્ઞાન, ભાવ અને ઇચ્છા ઇશ્વરતુંજ જ્ઞાન, પ્રીતિ અને ઇ- 
સ્છાની સાથે અધિક મળે છે. તેજ સ્વર્ગલોક છે, તેજ પુણ્ય 
ધામ છે. 

એટયા માટે બ્રાલ્મધર્મની મૃક્તિ બ્રહ્મમાં લય થવાને કહેતા 
નથી; ખ્રાહ્મધર્મેની મુક્તિ આત્માની અનંત કાલની ઉન્નતિ. બ્રાહ્મ 
ધમ એવો ઉપદેશ આપતો નથી કે બીજના હાથમાં મુસ્તિનાં ભાર 
અર્પણુ ક્યાથી મુડત થવાશે. કેઇઇ માણુસ દેવતા, અથવા કેઈઇ 
ધમ યાજક આપણુને વાસ્તે મુકિત લાવશે. બ્રાહ્મધમને। વિશ્વાસ 
મવા નથી કે પુરા કાલથી કોઇ નિષિદ્ધ વૃક્ષનું ડૂલ ખાવાથી આ- 
પણે પાપી થયા છિયે આપણને ઈશ્વર પણ નાણુ કરવાની રાઝ્તિ 
ધરાવતો નથી; આપણે અનુતાપ કથાથી કંઈ થનાર નથી; એક 
જણુ માનવદેવતાનું સહાયતા ન્તેઈગ્મે. બ્રાહ્મધર્મતા મતથી ઇડશ્વ- 
રજ આપણે મુડઝ્તિ દાતા છે, તેજ આપો પરિત્રાતા છે. આન 
પણે “માત પ્રમાવાત્‌ હેવ ત્રલાવાત” ઇશ્વરના પ્રસાદ્થી અને 
પોતાના યત્નથી અન્તરથી મુડ્ત ન થવાથી તીર્ધ-દરરીનથી અથવા 
ગંગા સ્રાનથી અથવા કોઇ એન્દ્રન્નલિક વ્યાપારથી આપણી મુક્તિ 
થતી નથી આપણી મુક્તિ આ પુથ્વીમાં કોઇ એક સ્વડી લોકમાં ખદ 
નથી; પરંતુ ઇશ્વર મસાદથો તેનો આશ્રય લીધાથી આપણે ચિરકાલ 
રહીને મુક્તિના રસ્તે ઉત્કૃષ્થી ઉત્કૃણ્તર સ્વર્ગમાં અનંત કાલ સુધી 
અત્રસર થવામાં આવશે. બ્રાહ્મધમૈનું આજ સ્વર્ગ; આજ મુઝ્તિછે, 
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